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अथ --यतीश्रर ( श्री कुन्दकुन्द स्वामी ) रजप्थ्थानन्भूमितल । 23 
को छोड़कर चार अंगुल ऊपर, आऊाश मे गसन करते थे, उससे ह$ह 
मुझे ऐसा छलात होता है कि वे प्रश्चु अन्तर में वैसे ही-वाह्म॑ मे, रज* 
से ( अपनी ) अत्यन्त अपख्पष्टता व्यक्त करते थे। (अत्तरग मे वे 
रागादिक मल से अम्प्रष्ट थे और बाह्य में घल से अस्प्रष्ट थे )। 


शण॒ विवोहह तो समणा कह सुप्ग्गं पयाणंति | 


है। 
] ञ्रः आय खा 
जइ पउमणंदिशणाहो सीमंधरसामिदिव्यवणाणेण | । 
2 
; [ दबयनसार ] 23 
॒ विन न पा न्‍ 
अथ.--( महाव्रिदेह क्षेत्र के वतमान तीथ्रक़र देत ) श्री -सीसं- 25 
बर स्वामी से प्राप्त किये हुए दिव्यज्ञानके द्वारा श्री, प्रञ्मनन्दिनांथ 
(श्री कुल्दकुल्दाचायदेव ) ने बोध न दिया होता तो मुनिज्ञन यथाथे 
मांग को कैसे जानते ? ॥॒ पु 


क् अ् | | 





है कुन्दकुन्दादि आचार्यों ' आपके बचन भी स्वरूपानुसधान 
के विषय में इस पासर को परस उपकास्मूत हुए हैं | उसके लिये में न्‍ 
झापको अतिगय भक्ति से नमस्कार करता हूँ | - * 
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आज प्रन्थाधिराज श्री समयसार-प्रवचन के तृतीय भाग को 
पाठकों के समत्त प्रस्तुत करते हुए मुझे बहुत ही हण हो रहा है। यह 
भ्रन्थाधिराज मोक्षमा्ग की प्रथम सीढ़ी है, इसके द्वारा तत्वलाभ करके 
अनेक भव्यात्मा मोक्षमा्ग को प्राप्त कर चुके हैं, और आगामी सी प्राप्त 
करंगे | अनेक आत्मान्रों को मोक्षमार्ग में लगाने के मूल कारणभूत इस 
ग्रन्थराज की विस्ठ॒त व्याख्या के प्रकाशन करने का खुअवसर मुझे प्राप्त 
हुआ है यह मेरे बड़े सौभाग्य की चात है। 


इस अ्रन्थराज के विषय में कुछ भी कहना खूथ को दीपक दि- 
खाने के समान है । इस समयसार के स्मरण मात्र से ही मुमुच् जीवों 
के हृदयरूपी वीणा के वार आनन्द से भनमानाने लगते हैं। इसका 
विस्तृत परिचय प्रथम भागकी प्रस्तावनामें दिया हुआ है इसलिये यहाँ 
इतना ही कहना पर्याप्त है कि द्वादशांग का निश्ोड़-स्वरूप भोक्षमाग 
का प्रयोजनभूत तत्व इस समयखार में कूट-कूट कर भरा गया है, पव॑ 
यह अन्थराज भगवानकी साक्षात्‌ दिव्यध्वनि से सीधा सम्बन्धित होने 
के कारण अत्यन्त प्रमाणीक है। 


भगवान श्री कुन्दकुन्दाचाय देव का हमारे ऊपर महान्‌ उपकार 
है कि जिन्होंने महाविदेह क्षेत्र पधार कर १००८ श्री सीमन्धर भगवान 
के पादमूल में आठ दिवस तक रह कर भगवान की दिव्यध्वनिरूप 
अस्त का पेट भर कर साक्षात्‌ पान किया, और भरतक्तेत्र पार कर 
हम भव्य जीवों के लिये उस अस्त को श्री समयसार, श्री प्रचचनसार 
श्री पंचास्तिकाय, श्री नियमसार, अष्टपाइड़ आदि अन्‍्थों के रूप में 


अब 
शा 
रु 


परोसा, जिसका पान कर अनेक जीच मोक्षमार्ग में लग रहे हैं एवम 
भव्प्य में भी लगेंगे । 


इसीप्रकार समयसार के अत्यन्त गस्भीर एवम्‌ शूढ रहस्यों को, 
प्रकाशन करने वाले श्री अम्ठृतचन्द्राचाय देव ने भी भगवान के गणघर 
( जो &कार रूप ध्वनि को द्वादशांगरूप में विस्तृत कर देते हैं.) के 
समान इस गअ्न्थ के गस्भीर रहस्यों को खोलने का कार्य किया है, 
इसलिये उनका भी हमारे ऊपर उतना ही महान उपकार है। 


लेकिन आज क्षयोपशम एचम्‌ रुचि की मंदता के कारण हम 
लोग उस टीका को भी यथार्थिरूप में नहीं समझ पाते और अपनी बुद्धि 
पुवम्‌ रुचि अठुसार यद्दातद्धा अर्थ लगा कर तत्व की जगह अतत्व 
प्राप्त करके मिथ्यात्व को और भी दृढ़ करते जाते है। ऐसी अवस्था 
देखकर कितने ही हीन पुरुपार्थी समयसार के अभ्यास का ही निषेध 
कर बैठते हे | ऐसे समय में हमारे सदभाग्य से समयसार के मर्मश 
एवम अनुभवी पुरुष पूज्य श्री कानजी स्वामोके सत्‌ समागम का महान 
लाभ हम मुमुचुओं को प्राप्त हुआ । जैसे रुई घुनने घाला घुनिया रुई के 
बंधे पिंड को धुन - घुनकऋर एक - एक तार अलग - अलग करके चिस्तृत 
कर देता है उसीप्रकार आपने भी समयसार के एवम्‌ उसकी टीका के 
गम्भीर से गम्भीर एवम्‌ गृढ़ रहस्यों को इतनी सरल एवम सादी 
भापा में खोल - खोलकऋर समझाया है कि साधारण बुद्धि वाला भी, 
इसको यथार्थ रुचि के साथ अहण कर लेने से, अनन्तकाल में नहीं 
धाप्त किया ऐसे मोक्षमार्ग को सहज ही प्राप्त कर सकता है। इसलिये 
हम च्तमान चुद्धि वाले जीवों पर तो श्री कानजी महाराज का महान 
२ उपकफार है, क्योंकि यदि आपने इतना सरल करके इस अन्धराज को 
नहीं समझाया द्ोता तो हमको मोक्षमागकी प्राप्ति कैसे होती ? इसलिये 
हमारे पास आपके उपकारका वर्णन करने के लिये कोई शब्द ही नहीं 
हैं । माच श्रद्धा के साथ आपको प्रणाम करते है । 


भगवान महावोर स्वामी के समय में विव्यध्चनि दारा संक्षेप में 


डरे 


ही मोक्षमा्ग का प्रकाशन होता था और उसी से पात्र जीव अपना 
कल्याण कर लेते थे। उसके बाद धीरे - धीरे जीवों की रुचि, आयु, 

“/वल और कज्ञयोपशम चक्षीण होता गया तो भगवान के निर्वाण होने के 
करीब पांचसी व बाद ही मोक्षमार्ग के मूल प्रयोजनभूत तत्व का श्री 
कु दकु द्‌ देव छारा अन्धरूप में संकलन हुआ, उसके वाद और भी 
चीणता बढ़ी तो उनके एकहजार वर्ष वाद ही श्री अम्ठतचन्द्राचार्य देव 
ढारा उसकी और भी विस्तृत एवम्‌ सरल व्याख्या होगई, और जब 
अधिक क्षीणता बढ़ी तो उनके एकहजार वर्ष चाद इस पर और भी 
विस्तृत एवम्‌ सरल व्याख्या श्री कानजी स्वामी दारा होरही है । यह 
रूब इस वात के योतक हैं कि यथाथ जिनेन्द्र सगवान का मार्ये इस 
काल के अन्त तक अछ्ुएण बना ही रहेगा और उसके पालन करने चाले 
सच्चे धर्मात्मा भी अन्त तक अवश्य ही रहेंगे । 


पूज्य कानजी स्वामी द्वारा समयसार पर प्रवचन कव, कहा 
और कैसे हुए तथा उनकी सड्जूलना किसप्रकार किसके ठारा और क्यों 
की गई, यह सच प्रथम भाग की प्रस्तावना में खुलासा किया गया है । 
यह प्रवचन गुजराती भाषा में गाथा १४४ तक के प्रकाशित हो चुके हैं 
और आगे का प्रकाशन चालू है। उन प्रवचनों का हिन्दी भाषा-भाषी 
भी पूरा लाभ लेव, इस भावना को लेकर इनका हिन्दी में प्रकाशन : 
प्रारंभ किया गया जिसमें से प्रथम भाग में समयसार की गाथा १ से 
१४ तक पर पूज्य महाराजजी के अ्रवचन प्रकाशित हुवे हैं तथा द्वितीय 
भागमें गाथा १३ से गाथा ३३ तक पर जो प्रबचन हुवे वे प्रकाशित 
हो चुके हैं अब इस तृतीय भागमें गाथा ३४ से गाथा ६८ तक के 
प्रवचन प्रकाशित किये जा रहे है, इसप्रकार प्रथम गाथा से दे८ गाथा 
तक पर जो गंभीर रहस्यों को खोलने वाला अध्यात्म मूर्ति पूज्य श्री 
कानजी स्वामी के प्रवचन हुवे वे प्रकाशन में आगये द्ै-आशा है 
मुमुच्ुगण इन प्रवचनों द्वार अपने आत्म तत्व को पहिचान कर सत्स- 
माणम द्वारा मोक्षमार्ग को प्राप्त करेंगे । 


अन्तर्म पूज्य उपकारी गुरु श्री कानजी स्वामी को मेरा श्त्यन्त 
भक्ति से नमस्कार है कि जिनके द्वारा मुझको अनादि संसार को नष्ट 


कर देने वाले सतधरम की प्रष्ति हुईं । एन 
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बज 


त्याग प्रत्याख्यान का स्वरूप 

विकार में नहीं हूँ-ऐसा जाना हुआ ज्ञान 
स्थिर हुआ वही प्रत्याख्यान है; तो उसका 
हृष्टांत क्या है ? 

मोह केसे प्रथक्‌ करना कि-यह जो मोह, है 
सो मैं नहीं हूँ ऐसा भेदज्ञान, 

ज्षेय भावके भेदकज्ञानका स्वरूप |... 

जो अत्यन्त अप्रतिबुद्ध-अज्ञानी था उसे सच्चा 
भेदक्ञान करके जाना कि एक रजकण भी 
मेरा स्वरूप नहीं है. ऐसा ये अपने को ज्ञान- 
दर्शनमय अनुभव करके प्रसिद्ध करता है। 
अज्ञानी जीव अज्ञीव को किसप्रकार एक 
मानते हैं वे कहते हैं 

वे लोग सत्यारथवादी क्यों नहीं हैं ? 

शिष्य का प्रश्न है कि रागादि परिणाम को 
ओर उसीको अपना माननेवालों को प्यापने 
जड़ कहा लेकिन वे सब विकारी भाव सुममें 
प्रतीत होते हैं तो यथा कया है? उसीका 
समाधान श्रीमद्‌ अम्रतचंद्राचाये ने संस्कृत 
टीका में विस्तार से किया है| 
व्यवहारनयसे अध्यवसानादिक भावको जीव 
कहा है। 

व्यवहारसे अध्यवसानादि भावोंको जीव कैसे 
कहा उसीमें दृष्टांससे विवेचन 
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ध्प 


जीवका वास्तविक स्वरूपका वर्णन 

चैतन्य स्वरूपसे अन्य भावोंका वर्णन औरे: 
भेदज्ञान 

वर्णादिसे लेकर १४ शुणस्थान पयंत जो भाव 
कहे गये हैं वे व्यवद्वार से जीवके हैं. निम्नय 
से नही है उसीका अथे 

जो भेद कहे हैं, वे निश्चय से जीवके क्यो 
नही दें ? 

जो निम्चयके ज्ञाता हैं वे कद्दते हैं कि वर्णौदि 
हैं वे तो व्यवहारसे जीवके कहे हैं. 

वर्णादि के साथ जीचका तादात्म्य लक्षण 
संबध क्यो नहीं है, इसका उत्तर देते हैं 
वर्णादिक सर्वेभाव जीव ही है तो जीव और 
अजीव का कोई भेद ही नहीं रहता अतः 
मिथ्या अभिम्नायको दूषित बताते हैं । 

संसार अवस्था में भी वर्णादि जीवोंके नहीं 
हैं ये सममाते हैं 

वर्णादि जीवके स्वरूप नहीं है और-पुदूगल 
है इस वातमे युक्तिपूवेंक समाधान 

सूत्रमें व्यवह्ारसे की हुईं बातोका अर्थ ओर 
अज्ञानी का व्यवहार 

चर्णादि भाव जीव नहीं हैं, और गुणस्थानो 
का स्वरूप 


, 





ली ३ री 
श्री समयसार प्रवचन 
तीसरा भाग 


शक 


श्रीसद्‌ भगजत्‌ कुन्दकुन्दालचाथदेच प्रणीत 
श्री समयसार शास्त्र पर 
परम पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रवचन 
गाथा ३४ से प्रारम्भ 
शिष्य प्रश्न करता है कि हे भगवान | इस आत्मारामका अन्य द्रव्य 
का त्याग-वह किसे कहा जाता है ? इस आत्माराम को पर को छोड़ना-- 
वह क्या है ? शिष्य त्यागकी बात समझना है, तथापि गुरुके निकट विनय- 
पूर्वक त्यागकी बात पुछुता है, ऐसे आकाक्षी जीवको गुरु उत्तर देते हैं । 
सन्वे भावे जह्या पच्चक्खाई परेत्ति णादूर् । ' 
तह पच्चयखाएणं णाएं णियमा मुणेयव्य ॥३४॥ 
अथे;---जिससे “अपने अतिरिक्त सर्वे पदार्थ पर है?---ऐसा जाव- 
# क्र प्रत्याख्यान करता है--त्याग करता है, इससे प्रत्याख्यान ज्ञान ही है-- 
ऐसा नियमसे जानना । अपने ज्ञानमें त्याग रूप अवस्था ही प्रत्याख्यान है, 
अन्य कुछ नहीं । 
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ज्ञान प्रत्यास्यान है, वह बात लोगोंकों केसे जमे ” जिस बालकने 
बकरी का दूध पिया हो उसे भरपूर मक्खनवड़े और गुलाबजामुन केसे पत्र 
सकते हैं ? उसीग्रकार जिसे अनंतकालसे विपरीत पोषण मिला हो उसे यह 
बात सुनकर आधात लगता है, किन्तु पात्र जीवोंको यह छुनते ही उल्लास 
श्रा जाता है कि---अहो ! यह बात हमने कमी नहीं छुनी;--ऐसा उल्लास 
शआनेसे वे पात्र हो जाते है । श्री पद्मनन्दि आचायेने कहा है कि “भाषि- 
निर्वाशभाजनम!---इसग्रकार वे पात्र जीव आत्माका भान करके, चारित्र ग्रहण 
करके क्रेवलज्ञान प्राप्त करनेके लिये तैयार हो जाते है । 


जगतमें जब सत्‌ प्रगट होता है उससमय जो पात्रजीव होते हैं वे 
ययार्थरूपसे समझकर स्वीकार करते हैं ओर जो अपात्र है वे विपरीत धारणा 
बनाते हैं । ५५ 

जैसे--.श्री ऋषभदेव भगवान ग्रथम तीथैकर होने से पृ इस भरत 
क्षेत्रम अठारह कोडाकोडी सागरोपमका धर्मका अंतर था; उतने समयतक कोई 
तीयैकर नहीं हुए थे, पाचवों गुणस्थान मी उतने कालमें किसी को नहीं होता 
था । अकेले जुगलिया थे, थे जुगलिया मरकर देव होते थे, मनुष्य मी नहीं होते 
थे, तियच मी नहीं होते थे, एकेन्द्रिय मी नहीं होते थे, और न नरक में भी 
जाते थे,--मात्र देव भव ही सत्र जाते थे। लेकिन जब श्री ऋषभदेव- 
भगवान को केवलज्ञान हुआ ओर दिव्यध्वनि खिरी तथा वह ध्वनि समस्त जीवों 
ने घुनी कि वहां विभाग हो गये और मनुष्य, तियच, नरक और सिद्ध; चारों 
गतियां चालू हो गई--देव गति तो थी ही । कल्पवृक्षमें फलों की कमी 
होने लगी इसलिये सबको पहले जैसा समभाव था वह न रहकर किसीको 
क्रोधक्नी तीव्रता ओर किसीकों मदता-ऐसा होने लगा | कल्पबृच्षके फल जब 
कम पड़ने लगे उस समय लोग आपसमें काड़ने लगे। कोई बादमें आये 
ओर कहे कि--मुके पहले खाने दो, मुमे वहुत भूख लगी है, तब दूसरा 
बोले कि-- तुमे केमे खाने दूँ ? पहले हम आये हैं | और तीसरा कहे कि- 
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भाई इसीको पहले खा लेने दो, इसे जोरों से भूख लगी है इसलिये यह मल 
पहले खा ले, हम बादमें खा लेंगे-- इसप्रकार कितने ही क्रोषकी मदता, कितने 


'ही तीव्रता और अनेक विलकुल छोड़ने लगे,-इसग्रकार शअठारह कोड़ाकोड़ी 


सागरोपममें जो मग नहीं पड़ा था वह पड़ने लगा और विरोध-अविरोधके भाव 
होने लगे । जिन्होंने मंदकषाय करके शात परिणाम रखे थे वे जीव योग्य पात्र 
थे, भगवानूकी दिव्य ध्वनि छुनकर उन्हे ऐसा लगा कि---अहो ! यह स्परूप | 
पुए्य-पापसे पथक, अकेला, निराला और निर्मल - ऐसा हमारे आत्मा का 
स्वरूप ऐसा समझ कर अनेक तो सम्यग्दशन को ग्राप्त हुए, अनेकोंने 
मुनित्व ले लिया, श्रनेक केवलज्ञानको ग्राप्त हुए और अनेक ध्वनि घुनकर ऐसे 
विरोधमें पढ़े कि नरक-निगोदमें जानेके परिणाम प्रारम्भ हो गये और चौवीप 
दण्डकमें जानेक्ी तैयारी करली | 
प्रइनः--भगवानकी दिव्य ध्वनि छुनकर पात्र जीवोने सत्यकों | 
समझा, उन्हें सब बातें यथार्थ-योग्य मालूम हुईं और भपात्र जीवोने विपरीत ' 
मान्यता बनाली, सब मिथ्या मालूम हुआ--बह किसके कारण ' 
उत्तर:---अपने कारण; भगवानकी दिव्यध्वनियें तो कोष और क्षमा 
के स्वरूपका पूरा उपदेश आता है, उसमें जिन्होने फल खाते समय क्रोध 
किया था उन्हें ऐसा लगा कि-देखो तो, मेरी ही बात लगा रखी है कि-- ' 
क्रोधषका फल ऐसा, क्रोधका फल वैसा | हमने ऋध किया था इसलिये हमें छुना . 
रहे हैं--इसप्रकार कषायकी तीत्रता करने लगे, उन्होंने दुरगतिकी तैयारी की । 
जहों भगवानकी दिव्यध्वनि खिरी वहाँ सीधे और उलदे--दो पक्ष तुरन्‍त 
दोगये । सत्य बात प्रगठ होने पर सच्चेको सचा बल और झूठेको मिथ्याबल 
आये बिना नहीं रहता |--यह वस्तु स्वभाव है, जिसप्रकार समझें आये 
समझो ! 
आचायदेव कहते है कि तत्त्वज्ञानकी गुप्त बात प्रगठ होने पर जो 
पात्रजीव थे वे सम्यकूदशन प्राप्त करके क्रमशः चारित्र भ्हण करके केवल 
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ज्ञान प्राप्त करनेवाले है| हमें यह शात्ष रचनेका विकल्प उठा है इसलिये 
प्राणी तैयार होनेवाले ह-यह निश्चय है | 

अब आचार्यदेव प्रत्याह्यानका उत्तर देते है। यह भगवान ज्ञाता टैथ 
है,-बह अन्य द्रव्यके स्वमात्रसे होनेवाले अन्य समस्त परमावों को, वे अपने 
स्वमावभात द्वारा व्याप्त न होनेसे, पररूप जानकर त्याग करता है वही प्रत्या- 
झ्यान है | 


अपने अतिरिक्त सर्त पदार्थ पर है, शुभाशुभपरिणाम भी पर है, दयाकी 
वृत्ति होना शुभ है और हिंसाकी चृत्ति होना अशुभ है, और मै परसे 
निगला, निर्दोष, ज्ञानमृर्ति हँ--ऐसा जानकर ज्ञानमें एकाग्र होता दे वह 
प्रत्याह्यान है | 


में ज्ञाता-दरष्ठ हँ--ऐसा भान होने पर उसी समय वीतराग नहीं॥ | 
हो जाता | अल्प राग-हैप होते हैं उन्हे दूर करके स्थिर होना सो प्रत्याइ्यान 


कक, 


है । 


ज्ञान प्रत्यास्यान अर्थात्‌ भात्मापरसे निराला है,--उस ज्ञातामें ज्ञातारूपसे 
स्थिर हुआ ओ' जो-जो दृत्तियों उठे उनमें नहीं रुका वह प्रत्याख्यान है; 
इसलिये ज्ञान ही प्रत्याख्यान है | 


कोई कहे कि ज्ञान ही प्रत्यात्यान है इसलिये आनद करो | लेकिन 
भाई ! ज्ञान अर्थात्‌ अपना स्वरूप जानकर उसमें स्थिर होना सो प्रत्याख्यान 
है उसमें अनन्त पुरुपार्थ है | ऐसा नियमसे जानना कि जो पर है सो मै नहीं 
हूँ, भरत ओर अब्रतके परिणार्मोकों छोड़कर जो ज्ञान की एकाम्रतारूप 
परिणाम है वही प्रत्याज्यान है| 


है शिष्य | अपने अतिरिक्त सर्व पदार्थ पर है। शरीरादि भर पुणक- 
पापके परिण।म वह सब पर है| यह सत्र जो शुमाशुभ परिणाम होते है वे 
परमातव हं-ऐला जानकर उनका त्याग करता है वह प्रत्यास्यान है । इस 


जीबाजीबाधिकार : गाथा-३४ [४ 


प्रकार जो ज्ञानमें एकाग्र होता है वह प्रत्याद्यान है, इससे ज्ञान ही प्रत्या- 
झ्यान है | आत्माको परका त्याग नहीं है, किंतु ज्ञानसे वह सब पर है-- 
(स 'एसा जानना ही परवस्तुका त्याग है | ज्ञानमें परके त्यागरूप अवस्था ही 
प्रत्याख्यान है | 
मै निर्दोष हूँ, ज्ञाता हैँ और विक्रार होता है वह मेरी अवस्थामें होता 
है, लेकिन वह मेरा स्वरूप नहीं है,-ऐसा जानकर ज्ञानमें रहना सो प्रत्या- 
ख्यान है । 
ज्ञानमूर्ति चैतन्य स्वभावमें रागरूप विकारका त्याग और ज्ञानकी एका- 
ग्रताको ही श्री तीयेकरदेव सच्चे प्रत्यात्यानका स्वरूप कहते हैं, उसके 
श्रतिरिक्त प्रत्याख्यानका स्वरूप कहीं बाह्यमें नहीं होता। 
सम्यकूदशन हुआ तबसे भगवान कहा है, भानसे भगवान कहा है, 
एक-दो भवमें मोक्ष जाता है इसलिये भगवान कहा है, मविष्यका भगवान 
है इसलिये भगवान कहा है । 
किसी रंक-"मिखारीसे कहा जाये क्लि-तू भगवान है, तो वह कहेगा 
कि--भाई साहब ! मुझसे भगवान मत कह्दो ! उसके हृदयमें तो जो धनवान- 
पैसेवाले सेठ हैं उनका माहात्म्य है| जब कोई सेठ घर आये तो कहता है 
कि-आओ सेठ साहब, पधारो | किन्तु सर्वश्रेष्ठ जो भगवान आत्मा है उसकी 
जिसे श्रद्धा हुई वही सच्चा श्रेष्ठ ( सेठ ) है, उसे आचायेदेवने भगवान 
कहा है । 
सम्यक्दशन ओर सम्पस््ञान हुआ वहाँ अन्य द्वव्यके स्वमावसे होनेवाले 
अन्य समस्त परमावोंका ज्ञाता-द्रष्टा रह्वता है | अन्य समस्त राग-द्वेष, पुण्य 
हो अथवा पाप हो, त्रतके परिणाम हो या अब्रतके, बधका विकल्प हो या 
(४ मोक्षका,-वह सत्र परभाव है, वह सब अन्य वस्तुमें डाल दिया है| एक 
ओर अकेला भगवान आत्मा और दूसरी ओर यह समस्त जड़का दल कहा है | 
पुरुषार्थकी निबेलताको भी गौण करके जड़का दल कहा है । 
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विकारी अवस्थाको छोडता है, और अशतः छूट चुकी है वह सब पर- 
भाव है | प्रत्याह्यानी जीव ऐसा जानता है कि-पुण्य-पापके परिणामरूप 
विकारी अवस्था मेरे स्वभाव द्वारा व्याप्त नहीं है, वह मेरे स्वभावमें 
नहीं होती | मेरा स्वभावकी वृद्धि शरीर, मन, वाणीकी क्रियासे या शुभाशुम 
परिणामोसे नहीं हो सकती, मेरा जो परसे निराला वीतरागस्वभाव है उसीसे 
मेरे स्वभावकी वृद्धि होती है। मेरे स्त्रभावकी वृद्धि हो तो वह निमेल अब- 
स्पारूप होती है, किन्तु रागरूपसे बृद्धि दो वह मेरा स्वभात्र नहीं है। मेरे 
स्वभावमें से रागकी वृद्धि नहीं हो सकती । 


कर्मके निमित्तसे यह जो किंचित्‌ भी उपाधि दिखाई देती है, वह मेरे 
निमेल स्वभाव द्वारा व्याप्त न होनेसे, पर द्वारा व्याप्त होनेसे, परके द्वारा प्रसरित 
होनेसे वह मेरा स्वरूप नहीं है-ऐसा पररूपसे जानकर उसका त्याग करते हैं ।३॥ 

हाथ जोड़कर खडा हो जाना प्रत्याख्यान नहीं है, वह तो व्यवहार कह- 
लाता है | हाथ जोड़कर खड़े होनेका व्यवद्दार ज्ञानीके भी होता है | देखो, 
यहाँ विनयपूवक गुरुसे पूछते हैं न ! जहाँ शआत्माका भाने हो वहों विनय 
ओर अतादिका व्यवहार होता है | गुरुके निकट विनय करके व्यवहारकी' 
शुभभावकी विधि करते हैं, किन्तु जानते हैं कि यह अ्तादिका शुभभाव भी 
मेरे स्वमात्रमें से उत्पन्न नहीं होता । शुभभाव होता है, तथापि उसका स्वी- 
कार नहीं है, स्वीकार तो एक अखड ज्ञायक॒का है | ब्रत लू और चारित्र 
ग्रहण करूं:-वह विकल्प भी मेरे द्वारा व्याप्त नहीं है, वे सत्र अन्य द्रव्य 
से होनेवाले विकार है । मेरे चैतन्य स्वभावका वह विस्तार नहीं है; कर्मभावसे 
होने वाला परका विस्तार है | ज्ञानीको त्रत लेनेकी जञभबृत्ति उठती है, परंतु 
वे जानते है क्रि-यह दृत्ति भेरे स्वमायमें प्रसरित नहीं है, मेरे स्वमावका यह 
विस्तार नहीं है, इसका तरिस्तार और प्रसरित होना परमें है। मेरे खमावकेः 
विस्तारमें तो अनाज्ञान और शाति होती है। चारित्र लेनेफा विकल्प उठे 
बह भी अन्यभाव है| चारित्र लेनेफा जो विकल्प उठा उसका त्याग करना 
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चाहते है, जो वर्तमान विकल्प है उसका ब्याग करने--नाश करनेकी इच्छा 
रखते हैं | सम्पकूदशन होनेके पश्चात्‌ श्रावकके बारह ब्रत और मुनिके पंच- 

मैत्रत--े सब पुण्य परिणाम हैं, उनके पीछे अकषायभावक्री स्थिरता है 
वह निश्चयचारित्र है। 


ज्ञानी सममते हैं कि मेरे पुरुषार्थकी मदतासे पुण्य-पापकी वृत्तियाँ 
मुझमें होती हैं वह भी मेश खरूप नहीं है, तब्र फिर शरीरादि तो कहाँ 
से मेरेमें होंगे? 


जिसने ऐसा जान लिया कि यह मै नहीं हैं, वही जानकर स्थिर होता 

है ? दूसरा कोई त्याग करनेवाला नहीं है--ऐसा जहाँ भान हो, पश्चात्‌ जो 

त्रत का शुभ विकल्प उठा वह व्यवहार प्रत्याह्यान है और स्वभाव में स्थिर 
होना वह परमाथे ब्रत है। 


ज्ञान ने यह जाना कि-शुभाशुभ की दृत्ति मी विकार है, वह मलिन 
है, वह मै नहीं हूँ,--इसप्रकार आ्मामें निश्चय करके प्रथम सम्यकूदशन हक, 
दशेन होने के पश्चात्‌ प्रत्याह्यानक्रे समय वीचमें ज्ञान क्या काये॑ करता है 
उसकी संघि ली है क्नि-स्वरूप की जो अविकारी निर्विकल्प स्थिरता है सो 
मै हूँ-ऐसा जानकर शुभद्ृत्ति उठी वह मै नहीं हूँ-ऐसी वीचमें ज्ञानकी संधि 
की हे। 

अकेले चैतन्य स्वभाव में सम्यग्दृष्टि जीव की दृष्टि है कि जो भाव 
ज्ञात द्वोता है उसका मै ज्ञाता हूँ | राग-द्वेषका त्याग करूँ, विकारको छोड़ू,--- 
ऐसे जो भाव हैं वे मी उपाधि मात्र हैं,-ऐसा ज्ञानी समझते हैं। 


। मैं परका ज्ञाता हूँ, किन्तु उसमें एकाकार होने वाला नहीं हँ-ऐसा 
किश्वय करके प्रत्याह्यानके समय राग-द्वेष को छोड़ूँ-ऐसा भाव मी शुभ विकल्प 
है, उपाधिमात्र है | राग पर्याय को छोड़ दूँ--ऐसा उपाधिभाव स्वभाव में नहीं 
है | मै निर्विकारी शुद्ध चिदानद स्वरूप हूँ, ऐसा भान करके उसमें स्थिर होने 
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से वह राग पर्याय सहज ही छूट जाती है | उसे छोड़ने की ओर लक्ष रखने 
से नहीं छूटती; किन्तु आनद मूर्ति आत्मा में स्थिर होनेसे वह सहज ही बुद 
जाती है। झात्मा स्वभाव से राग-द्वेष रहित है, उसमें परब्ृत्ति को छोड़ूँ वह 
नाममात्र है, उपाधि है | अकेले आत्मा में! इतना भी नहीं चल सकता | 


प्रत्याज़््यान के समय रागादिकके त्याग का कतुत्व नाममात्र है, राग 
छूटता है सो असदूभूत व्यवद्दार नय से है। और स्वभाव में स्थिर होना सो 
सदूभूत व्यवहार है। यहाँ अक्रेली स्वभावद्ृष्ट रखी है; बहुंत ही भअच्छी 
टीका की है, इसमें कितना समावेश कर दिया है | मुनि और श्रावकक्ते ज्रत की 
यह बात की है, यह बात अत्यन्त सूच्म है । 


यह द्रव्य इप्टिसे वात है। परका त्याग करूँ--ऐसा विकल्प भी 
परके ऊपर लक्ष जानेसे होता है, वह त्यागके कतृत्वका नाममात्र है, उपाधि) 
खरूप है, शरीर, मन, वाणीक्रा सयोग तो नहीं, किन्तु त्याग की बृत्तिमें 
भी एकमैक न होनेवाला-ऐसा मै झात्मा हूँ, मैं परको छोड़---ऐसा विकल्प 
भी मुमे! अच्छा नहीं लगता। 

परमार्थते परके ल्यागका नाम भी अपनेको नहीं है। यदि खभाव 
की इष्टिसे देखा जाये तो राग-द्ेषकों छोड़ं--ऐसा कर्तापनेका नाम भी 
आत्माको नहीं है | प्रत्माख्यान करनेवाला सम्यक्वी विचार करता है झफ्ि- 
यद्द जो शुभभाव वर्त रहा है उसे मैंने जान लिया, लेकिन, 'विकारको छोडइूँ!-- 
ऐसे विकल्प भी जिसमें उपाधिमातन्र भाव है-- ऐसा मेरा चैतन्य खभाव अख- 
डानन्द है। मेरा ख-पर प्रकाशक खमाव है, इसलिये मैने यह तो जान 
लिया कि-“ह में हूँ, और यह पर है”, लेकिन परका जो खरूप है वह 
मेरा नहीं है । रागको छोड़ें और अराग पर्यायको ग्रहण वर>ूँ-- वह भी व्यव- 
हार है, रागको छोड़ें और वीतराग भाव ग्रहण करूँ: वह भी व्यवहार है, रागः 
द्वेषका व्यय और वीतरागी पर्यायकी उत्पत्ति सो व्यवहार डे, रागको छोड़कर 
खरूपमें स्थिर होना भी व्यवहार है। सहज खभावम स्थिर होकर राग-द्वेपको 
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छोड़ और निर्मल पर्यायको अगीकार करेूँ--वह भी व्यवहार है। अस्थिर 
पर्याय दूर होकर स्थिर पर्याय प्रगट हुई--उन दो मेदोका लक्ष नहीं है 
कि्तु ध्रुव पर ही लक्ष है। खसन्मुख होकर जिस समय पर्याय प्रगट होती 
है उसी समय अखएड द्रव्य पर दृष्टि है वह धुषद्ृष्टि है। सम्यकृदृष्टि पर्यायको 
ग्रहण न करके धुवको अहण करता है। चारित्रकी शक्ति, व्यक्तिकी पर्याय 
पर लक्ष देनेसे रागकी कीली बीचमें आती है, इससे चारित्रपर्याय विकसित 
नहीं होती | इसलिये मोक्षपर्याय, चारित्रपर्याय ग्रहण न करके, उसपर लक्ष 
न देकर, अकेले द्रव्य खभावके ग्रति लक्ष देनेसे चारित्रपर्याय, मोक्षपर्याय 
प्रगट द्वोती है,---उस ध्रुवद्ृष्टिको यहाँ बात है। खभावकी दृष्टिके बलमें 
अवस्थाकों गौण कर देते है, उसके बिना केवलज्ञान नहीं होता । यह्द .यथाथे 
५६ बात है, तीन कालमें नहीं बदल सकती । ऐसी बात भी नृ छुनी हो वहाँ 
प्रत्यास्यान तो हो ही केसे सकता है ? शरीर है सो मै हूँ---ऐसा माननेवाले मिध्या- 
दृष्टिकी तो बात ही कहो रही ? आचार्यदेवः कहते हैं कि हे प्रभु | तू अपनी 
प्रभुताके विना कहा स्थिर रहेगा £ अर्थात्‌ भान बिना प्रत्याख्यान कद्देसि 
होगा * 
यह बात बहुत उत्तम है | भाई | संसारकी बातें तो अनंत बार 
सुनी हैं, किन्तु यदि जन्म'मरणको दूर करना हो तो एक बार यह बात अवश्य 
सुनना पड़ेगी । 
परमार्थसे देखा जाये तो परमावके कतृल्वका नाम भी आत्माके नहीं 
है | यह छोड़ दूँ, वह छोड़ दूँ--_स उपाधिसे आत्मा रहित है, क्योंकि 
खय तो अपने ज्ञान खभावसे अर्थात्‌ दृब्य खभावसे छूटा नहीं है । यहाँ ज्ञान 
: को द्रव्य कहा है । खये अखण्डखभावी है, ध्रुव है--उससे कभी भी प्रषकू 
नहीं हुआ है; इसलिये ज्ञान ही ग्रत्याहयान है | इसके अतिरिक्त जगतमें प्रत्या- 
झ्यानका दूसरा कोई खरूप नहीं है | मलिन अवस्था दूर होकर निर्मल अब- 
स्थाकी चृद्धि होती है, उसपर सम्यकृदृष्टिका लक्ष नहीं है, किन्तु द्वव्य पर 
२्‌ 


१० ] समयसार प्रवचन : तीसरा भाग 


लक्ष है। इसमें अनंत पुरुषार्थ है | परकी ओर लक्ष जाता है कि-राग द्वेषको 
छोड दूँ, वह मी अपना खरूप नहीं है, वह उपाधिमात्र है, नाममात्र है। 
वास्तवमें अपने खमावमें स्थिर होनेसे वह सहज ही छूट जाता है, यही 
चारित्र है--- ऐसा भगवानने कहा है | इसीका अनुमव करना सो म्रत्यास्यान 
है, दूसरा कोई प्रत्मास्यानका खरूप नहीं है | 
. यह ग्रह्याख्यानकी व्या्या चल रही है | लोग कहते हैं कि त्याग 

करो, त्याग करो, तो ल्यागका क्या खरूप होगा ? ह्याग कया वस्तु है? कोई 
गुण है या किसी पदार्थ की अवस्था है ? क्योंकि जो भी शब्द बोला जाता 
है वह किसी दृव्यका या गुणका अथवा तो पर्यायका अवलम्बन लेकर कहा 
जाता है| ह्याग क्या किसी परवस्तुका होता है ? कि किसी राग-द्वेषका ह्याग 
है ? या स्वरूपमें एकाग्र रहना सो त्याग है १ 0] 

आत्ाके मूल स्वभावमें प्रदरण-ल्याग है ही नहीं । आत्माने परको 
ग्रहण किया हो तभी उसका त्याग करे न ! इससे स्वरूपको पहिचान कर 
उसमें स्थिर रहना ही त्याग है ओर वह आत्माक्ती निर्मल पर्याय है। मकान, 
कुटुम्ब, लच्मी आंदि कहीं आत्मामें प्रविष्ट नहीं हो गये हैं, फिर उनका त्याग 
कैसे कहा जा सकता है ? वे मकानादि आत्मामें नही किंतु मान्यतामें ग्रविष्ट 
हो गये है| जीवने मान लिया है कि-शरीर, मन, वाणी, मकान, त्री, लक्ष्मी 
आदि सब मेरे हैं--वही उसका अत्याग भाव है। 

जो विपरीत माना था उसका भान हुआ कि-यह मैं नहीं हूँ, मेरे 
स्वमावका विस्तार विकाररूप नहीं है, मै एक भात्मा हूँ और जानने देखने 
का मेशा स्वभाव है; उसमें परनिमित्तसे क्रोध, मान, माया और लोमका जो 
विस्तार दिखाई देता है वह मेरे आत्माके स्वभावका विस्तार नहीं है । गशग-द्वेष 
को छोड़ देना भी व्यवहार है। आत्माके अखण्ड शुद्ध निर्मल स्वमावमें जितने 
अंशसे स्थिर हुआ उतने अश सो राग-द्वेष सहज ही छूट जाता है, उसे 
त्याग कहते हैं । 
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मारतवर्षके लोग ह्यागके नामपर ठगे जा रहे हैं। अनेक साधु-संन्‍्यासी 
त्याग लेकर निकल पड़े है। उनका बाह्य त्याग देखकर भारतवर्ष ठगा जाता 
बैक्योंकि इतनी यहाँ आयेता है, त्यागका प्रेम है इससे यहॉँके लोग व्यागक्रे 
बढ़ाने ठगे जाते है, किन्तु सच्ची पहिचान नहीं करते । 
ससार लोलुपी जीवोने किसी सेठ साहूकारोंको या अमलदार-पदवी- 
धारिश्रोको बड़े मान रखा है किंतु क्या वह वास्तवमें बड़ा हो गया श इसी- 
प्रकार कलके मिखारीने आज वेश बदल दिया, स्री, कुटुम्बको छोड़ दिया,तो 
इससे क्या वह त्यागी होगया ” सबने मिलकर व्यागी मान लिया, तो क्‍या 
बाह्य संयोग-वियोगसे त्याग है £ अतरंगमें कुछ परिवर्तन हुआ है या नहीं वह 
तो देख! बाहरसे दिखाई देता है कि अहो, कैसा त्यागी है ! ञ्री नहीं, बच्चे 
नहीं, जगलमें रहता है-ऐसे बाह्य द्यागको देखकर बड़ा मानते हैं, लेकिन 
((ह्यागका क्या स्वरूप है उसे नहीं समझते । बाह्य पदार्थोंकों छोड़ना अपने 
हायकी बात नहीं है, तब फिर भपने हाथमें ऐसा क्या है जिसे स्रथ छोड़ 
सकता है * मै शुद्ध चिदानन्द मूर्ति हँ--ऐसे स्रभावका मान करके विकार 
में--.पुण्य-पापमें युक्त न होना और स्वभावमें रहना अपने द्वाथकी बात है, 
उसीका नाम झ्याग है| ऐसा त्याग आने पर मकान, ञ्री, कुटुम्बका त्याग 


सहज ही हो जाता है। 0 
ज्ञानी बिचार करते हैं कि अहो ! मै स्वय ही महिमावत हूँ, एक 


पृथक्‌ ज्ञान पिण्ड हूँ, उसमें विकार हो ही नहीं सकता । क्रोधादिका कर्तृत्तव भी 
मुझमें नहीं है, मै तो एक ज्ञाता पदार्थ हूँ, जिसमें न तो विकल्प हैं ओर न 
राग-द्वेष | जिसकी महिमा पुण्य-पापसे अर्थात्‌ बाह्य ऋद्धिसि नहीं ऑकी जा 
संकती ऐसा आत्मा भगवान अर्थात्‌ महिमावत है। ज्ञानी विचार करते है कि- 
मेरी वस्तु ही मह्िमावत है | मेरे स्वमावके सन्मुख इन्द्रासन भी सड़े हुए 
प्रतेनकोंके समान है। 

त्याग करनेवाला प्रथम दशामें क्या विचार करता है? कि कर्म 
आऔर उसके संयोगसे होनेवाले ब्रत और अब्रतके परिणाम अन्य, समस्त पर- 
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भाव हैं, विकार हैं, श्रावकके बारह ब्रत और मुनियोके पचमहात्रत भी विकार 
है, क्योंकि उन विकारोंका अपने अर्थात्‌ मेरे स्वभाव द्वारा विस्तार नहीं है। में 
अकेला वीतराग ज्ञानस्वरूप हूँ इसलिये उन सबका मुझमें विस्तार नहीं पहै; 
मेरा विस्तार मुमकसे है, मेरे ज्ञान स्वरूपके अतिरिक्त जो बदलते हैं, खण्ड 
स्वरूप हैं,--ऐसे जो अतादिके परिणाम होते हैं उनमें एकरूप नहीं होता, 
किन्तु मैं ज्ञाता तो प्रथकूका प्रथक्‌ ही रहता हूँ--इससे वह मेरा स्वरूप नहीं 
है। मै तो निर्दोष सच-तत्त हूँ;--इसमप्रकार ग्रत्याख्यान लेनेवाला प्रथम विचार 
क॒प्ता है; इसलिये जो पहले जानता है वही बादमें छोड़ता है। प्रत्याह्यान 
करनेवालेकी प्रथम भूमिका कैसी होती है, व्यागीकी दशा केसी होती है-यह 
यहां कहा जा रहा है| सम्यकृदरनके पश्चात्‌ पॉचवँ, छुटवों गुणस्थान कैसा 
होता है--उसकी यह बात है। 


मैं अकेला निर्दोष ज्ञाता हूँ- ऐसा जो जानता है वह पुण्य-यापवी " 
विकारी वासनाका ज्ञाता है। वह ज्ञाता ज्ञायक भावमें स्थिर रहकर छोड़ता 
है। विकल्प उठे कि-इसे छोड़ दूँ, वह भी शुभभाव है, उसे मी 
ज्ञाता, ज्ञातामें रहकर छोड़ता है। साक्षी ही उसे छोड़नेवाला है दूसरा 
कोई छोड़नेवाला नहीं है; इससे जिसने जाना वहीं त्याग करता हे। 
जिसने परमावोको विकारी जाना, थे स्वभावके नहीं हैं-- ऐसी प्रतीति 
की वही फिर उनमें युक्त नहीं होता | 


प्रत्याह्यान लेनेवाला सममता हे कि परको जानते समय मै अपने 
स््रमावको ही निश्चयसे जानता हूँ । मेरा स्व-पर प्रकाशक स्वभाव है उसीको 
मैं जानता हूँ | यह विकारी भाव मेरे नहीं हैं, मेरे स्वभावमें से वे प्रगठ 
नहीं होते--ऐसा जाननेवाला ही उनमें युक्त नहीं होता | पर पदाथोंके प्रति 
जो प्रीति-आसक्ति है वह मुझ ज्ञाताके स्वभावमें नहीं हे; मेरे स्वमावमें हे 
बह प्रगट नहीं होते,-ऐसा जाननेवाला त्याग करता हे, छोड़ता है । इस- 
प्रकार जो जानता हे वही बादमें त्याग करता है | 


रद 
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आजकल जगततमें त्यागके नामपर जेंधाधुन्धी चल रही है | कुजड़े-काछी 

जैसो ने भठे-भाजीकी तरह ब्रतोका मूल्य कर दिया है। प्रत्मास्यानका 
“अरूप क्‍या है उसे नहीं समझते । यथार्थ खरूप सममे बिना अतादिके शुभ- 
भाव करे तो पुण्य बच हो, किन्तु जो अपनी भूमिका नहीं हे उसे माने 
ओऔर मनाये तो वह कषायकी तीव्रता है, मिथ्यादशनकी तीमरता है, ऐसे मान 
विना किये गये, अनंत ब्रतोंको अज्ञानरूपी मैंसा खा गया | ये शुभ छोड़कर अशुभ 
परिणाम करनेकी यह बात नहीं है, किन्तु यथार्थ पहिचान करनेकी बात है। 

जो पहले परको अपना मानता था वह अब अपने स्रूप को समझ 
कर ज्ञानी होता हुआ त्यागका निश्चय करता है कि-मै अपने स्वरूप में स्थिर 
हो जाऊँ तो विकल्प सहज ही छूट जाते हैं । ऐसा निश्चय करने के पश्चात्‌ 
त्याग कता है। 

इसमें कहीं पुनुरुक्ति दोष नहीं लगता, किन्तु पुष्टि होती है | जिस 
प्रकार प्रतिदिन रोटी खाते रहने पर भी उसके ग्रति अरुचि नहीं आती । जहँ। 
रुचि छे वहेँ। पुनुरुक्ति दोष नहीं मानता, तो फिर इस बात में भी पुनुरुक्ति 
दोष नहीं लगता, किन्तु न्याय की दढ़ता होती हैं । जिसे रुचि होती है उसे 
बारम्बार छुनने से अरुचि नहीं आती, किन्तु अपूर्वता मालूम होती हे । 

प्रत्याख्यान के समय जो विकल्प आते हैं. कि-अत प्रहण करूँ, 
नियम ले लुँ, स्वच्छुद को छोड़ दूँ, अन्त छोड़ दूँ-वे सब उपाधिमात्र हैं | 
'छोड़ दूँ-ऐसी कतृ त्व बुद्धि मी आत्मा में नहीं है । परमार्थ से मै ज्ञायक ही 
हूँ-इस दृष्टि से देखा जाये तो परभाव के कतृ त्व का नाममात्र मी अपने को 
नहीं है | मै जहेँ। अपने ज्ञायक स्वभाव में स्थिर होऊँ वहँ। विकल्प अपने 
आप छूट जाता है, प्रत्या््यान दो जाता है | 

मै आत्मा चिदानन्द, निर्दोष वीतराग मूर्ति हूँ, उसमें राग-द्वेष को 
छोड-ऐसा अवकाश स्वभाव में नहीं है । वे अपने में प्रविष्ट होगये हों तमी 
तो उन्हे छोड़ा जा सकता हे | प्रहरा किया हो तमी त्याग द्वोन | कुहुम्ब, 
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मकान, लक्ष्मी आदि परवस्तु का सयोग छोड़ें तो गुण हो-ऐसा नहीं है, और 
राग-देष को छोड़ें तो गुण हो-ऐसा मी नहीं है; किन्तु मीतर झात्मा में गुण 
भरे हैं उसमें से प्रगठ होते हैं | जिसमें गुणा न हों उसमें से प्रगठ नही 
होते । आत्मा में निर्विकल्य, वीतराग स्वभाव भरा है उसमें एकाग्र होऊँ तो 
गुण प्रगट होते है | 

भीतर गुण भरे हैं उनमें से प्रगट होते है, वे बाद्दर से नहीं भाते; 
गुण स्वयं प्रगट नहीं होता किन्तु गुण की अत्रस्या प्रगट होती है | गरुणक्री 
अवस्था में त्याग-भत्याग के दो मेद हैं, गुण में वे मेद नहीं हैं। ( गुणमें 
अवस्था का भारोप करके गुण प्रगठ हुआ-ऐसा कहा जाता है ।) मैं गुण- 
मूर्ति आत्मा अखण्ड हूँ; मीतर गुण भरे हुए हैं उनमें से गुणों की अवस्था 
आती है-ऐसा भान करके उसमें स्थिर हुआ वह राग-द्वेष की अवस्था रू 
सहज ही दूर हो जाती है ओर प्रत्याह्पान की अवस्था प्रगठ होती है | सम्पकृ- 
दर्शन होने के पश्चात्‌ अगुत्॒त और महात्रत के शुभपरिणाम आते हैं । वह 
जानता है कि यह मेरे चैतन्य आत्मा का स्वरूप नहीं है, किन्तु झआाखत्र का 
स्वरूप है, मै तो चेतन्यमूर्ति ज्ञानज्योति स्वरूप हूँ,-इस प्रकार स्वभावदृष्टिके 
बलमें शुमाशुभ भाव की श्रवस्था का अभाव करने से ज्ञान की जो अब्रस्था 
स्थिर होती है उसका नाम प्रत्याख्यान है, त्याग है | द्रव्य और युण त्रिकाल 
शुद्ध है, किन्तु वर्तमान अबस्पामें जो वासना होती है वह मै नहीं हूँ, वह मेश 
स्वभाव नहीं है | ज्ञानी विचार करता है. कि मै श्र वस्वरूप हूँ, ऐसी समाव- 
दृष्टि के बलमें अवस्था निर्मल हुई; उस निर्मल अवस्था का उत्पाद हुआ और 
झत्रत अवस्थाका व्यय हुआ वह प्रत्याख्यान है। 


ज्ञानीको मी पुरुषार्थकी निवेलताके कारण अल्प आसक्ति अर्थात्‌ अल्प 
राग-देष होते हैं, लेकिन उसे तीजत्र पुरुपार्थते दूर करना चादते हैं । ज्ञानीकी* 
दृष्टि द्रब्य पर जमी है, उस दृष्टि द्वारा वह आसक्किकों अपना खरूप नहीं 
मानता। में इसे छोड़ दूँ--पद् मी नाममात्र है, उपाधिमात्र है, क्योंकि स्वमाव 
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में स्थिर होनेसे वह सहज ही छूट जाता है। ज्ञानस्वभावसे पृथक्‌ नहीं है 
झलिये ज्ञान ही प्रत्यात्यान है, ज्ञानकी निर्मल अवस्था ही प्रत्याख्यान है | 
श्ञान! शब्दसे यहाँ ज्ञान, दशन, चारित्र तीनों समझना चाहिए । 
वस्तु स्वभाव जैसा हे वैसा है | जनता प्रत्याह्यानका कोई अन्य स्व- 
रूप माने तो उससे कट्दीं स्वरूप नहीं बदल सकता । श्री कुंदकुन्दाचार्यदेवने 
जगतके पास ग्रह्माख्यानका स्पष्ट स्वरूप रखा है | ज्ञानमें वृद्धि हुई अर्थात्‌ 
वह अपने स्वभावमें स्थिर--एकाम्र हुआ, वही सच्चा प्रत्याख्यान, वही सच्चा 
त्याग, वही सच्चा वैराग्य, वही सच्चा नियम, शेष सब इकाई रहित शुन्यके 
समान हैं । सम्यग्दरीन होनेके पश्चात्‌ श्रागे बढ़ने पर अशुब्रत और महात्रत 
के शुभपरिणाम आये बिना नहीं रहते, किन्तु वह चारित्रका स्वरूप नहीं 
८६ है | स्वभाव दृष्टिमं उस शुभभावकी स्वीकृति नहीं है । आत्मामें शुभाशुभ- 
भावसे रहित शअमुक अंशर्मे स्वरूप स्थिरता हुई और अत्रत परिणामका त्याग 
हुआ वह पॉंचवीं भूमिका हे और स्त्ररूपमें विशेष रमण॒ता सो सुनिपना है । 
इसीका नाम सच्चा त्याग और सच्चा चारित्र हे | 
जीवोंको वैराग्य नहीं आता ! जीवन व्यर्थ खो रहे हैं। पॉच हजार 
रुपये वेतन मिलता हो, च्ली बच्चे मौजूद हो, उनमेंसे चले जाते है। कुत्ते- 
विल्ली जैसे मरण करके चले जाते हैं, उसमें मानव जीवनका क्या फल * 
सच्चा फल नहीं है; किन्तु परिश्रमणका फल तो है ही । 
ऐसा प्रत्याख्यानका स्वरूप लोगोंने कहीं नहीं छुना होगा | बिलकुल 
अपरिचित-अज्ञात बात है, उपदेशकसे भी अन्यरूपसे मानते हैं और मनवाते 
हैं| किन्तु- 
भाई ! वीतराग भगवान द्वारा कथित वस्तुका स्वरूप तो अपूर्व है। 
(पूर्व क्यों न हो ! बिलकुल जतरका मागे है । लोग सस्तेमें धर्म मान बैठे है । 
लक्य, खरूप न चृत्तिनु, अह्य, त्रत अभिमान, 


अहे नहीं परमसार्थने, लेवा छौकिक मान | 
( भ्रीमद्‌ राजचढद़ ) 
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वृत्तियों क्या कार्य करती है और स््ररूप क्‍या है-उसे नहीं जाना, 
ओर हम ब्रतधारी हैं, त्यागी हैं---ऐसा अमिमान किया, किन्तु भाई ! भ्जत्‌ 
रूपी मेंसा ऐसे तेरे अनेक ब्रत-चारित्ररूपी पूंत्रोंको खा गया। स्वमावको 
जाने बिना निर्मल त्यागकी अवस्था प्रगट नहीं होती | अज्ञानमावसे ब्रतादि 
करके कपायको मंद करे तो पुण्य बच हो, किन्तु उसमें वाह्य बडपन ओर 
और आदर-मानकी इच्छा हो तो पाप बन्ध होता है, पुण्य बन्ध भी नहीं होता। 


यदि पॉच इजार कंकड़ लेकर जाये तो हीरा नहीं मिल सकता; उसीम्रकार 
विपरीत मान्यताका विष इकट्ठा करके अपरर्व आत्माका अमृत लेने जाये तो नहीं 
मिलेगा । लाखों-करोड़ों रुपये खच करने पर भी यह अपूर्व बात घुननेको नहीं 
मिल सकती | 


मै आत्मा शांत पवित्र हूँ, उसमें नवीन वासना उत्पन्न न होने 
देना और अपने में स्थिर होना ही त्याग है | परक्े अवलम्बन से या आश्रय 
से त्याग हुआ---ऐसा नहीं है ! भात्मा ब्नाता-द्रश है, उसमें स्पिर हुआ 
वही सच्चा अत है, और बतका शुभमावरूप विकल्प उठे वह व्यवहार ब्रत है। 
प्रथम सम्यकू दर्शन होता है, तत्पश्चात्‌ पँचवें। गुणस्थान आता है और फिर 
छुठवा चैतन्य आत्मा सयोगी-विकारी भावों से पृथक है, उसकी श्रद्धा और 
ज्ञान बिना स्वरूपोन्मुख होने का प्रयास कही से हो ? और प्रयास हुए विना 
अनित्य-क्णिक विकारी भावों का त्याग कही से हो ? और बिकारी माव दूर 
हुए बिना चारित्र कहेँ। से हो ? और चारित्र हुए विना केंबलज्ञान अथात्‌ चेतन्यकी 
पूरा निमिल स्वभाव दशा कैसे प्रगट हो ? इसलिये सम्यक्‌ दरशनके विना सच्चे 
ब्रत नहीं होते | संत्तार सम्तार के भावों से वना हुआ है | स्त्रभाव स्वमावमें 
है, उसे लूटने के लिये कोई समर्थ नहीं है । ३१४। 

शअत्र शिष्य प्रश्न करता है कि प्रभो ! विकार मैं नहीं हँ-ऐसा जाना 
हुआ ज्ञान स्थिर हुआ वही प्रत्याख़्यान है; तो ग्रभो ! उसका इृष्टान्त क्या है ? 
उसके उत्तर रूप गाया कहते हैं:-..- 
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जह णाम कोवि पुरिसो परदव्वमिणंति जाएणिदं चयदि । 


रा सब्बे परभावे णाऊण विश्व चदे णाणी ॥ १५ ॥ 

अ:---जिसमप्रकार लोकमें कोई पुरुष परवस्तु को 'यह पखवस्तु है'-- 
ऐसा जान ले, तब्र जानकर परवस्तु का त्यागकरता है, उसी प्रकार ज्ञानी सर्व 

परदन्यों के भावो को 'यह परमाव है?--ऐसा जानकर उन्हे छोड़ता है । 
जैसे:--किसी पुरुषने घोवीके यहां कपड़े घोनेको बिये, और वहां से 
अपने कपड़े लानेके बदले भ्रमसे किसी दूसरेके वच्ध ले आया | चादर, धोती 
आदि वचन दूसरेके थे और उसे लगा कि यह वच्च मेरे है,-- ऐसे भ्रममें पड़- 
कर दूसरेके कपड़े ले आया और ओढ़कर सो गया | यद्द चादर किसी दूसरे 
की है, इस बातकी खबर न होनेसे अपने आप भज्ञानी बन रहा है। दूसरा 
/ भादमी आकर उस चादर को पकड़कर खींचकर नग्न करता है ख़ुल्ला करता 
है और बारम्बार कहता है कि---भाई ! शीघ्र जाग, सावधान हो, मेरा वस्त्र 
बदलेमें आगया है वह मुझे; दे | उस समय बारम्चार कहा हुआ वाक्य सुनकर, 
देखो, एकबार सुना-ऐसा नहीं, किन्तु 'बारम्बार सुनकर ऐसा कह्दा है। यहाँ 
आचायदेव कहते हैं कि पचमकालके प्राणी एकबार कहनेसे जागृत नहीं होंगे, 
किन्तु बारम्बार उपदेश देनेसे समभेंगे | इसमें दूसरी बात यद्ट भी है कि--- 
शिष्य छुननेका कामी है, रुचि है, अनादर नहीं करता | यहाँ लौकिकनीतिवाला 
शिष्य लिया है, बारम्बार कहा फिर भी अरुचि नहीं आती। द्‌ ऐसा क्‍यों कह 
रहा है, त्रिना पूछे चादर क्यो खींच रहा है-- ऐसी आकुलता नहीं करता, 
किन्तु बारम्बार छुनता है, इसी ग्रकार इश्टन्त में सी लोकिकनीतिवाला लिया 
है। विचार करता है कि यह बारम्बार कह रहा है ओर जोरसे कहता है कि- 
मेए वस्त्र दे | इसलिये अवश्य यह वस्त्र उसीका मालूम होता है,-ऐसा निश्चित 
५ किया और जागृत होकर देखा, सर्व चिहोंसे परीक्षा की, ओर परीक्षा करके जान 
लिया कि अवश्य यह वस्त्र दूसरेका ही है |--ऐसा जानकर वस्त्रका ज्ञानी 
अर्थात्‌ जानकार होकर चच्रको जल्दी छोड़ देता है। नीतिवाला मनुष्य है, 

३३ 
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इसलिये नत्र उसने देखा कि ऐसे चिह्ोंबराला मेरा वत्ध नहीं है बहा तुरन्त उसे 
वापिस दे देता है | इतना मी नहीं कहता कि मै धोबीके यहाँसे अपने कपड़े 
ले आऊँगा, जब तेरे कपड़े दूँगा, किन्तु जल्दी छोड़ देता है। देखो, दशे् 
में मी कैसी नीति रखी है। 


इसी प्रकार भगवान्‌ भात्मा ज्ञाता है, किल्तु मिथ्यादृष्टिपनेकि कारण 
अ्रमसे पर निमित्तसे होनेवाले विक्रारी भावोकों ग्रहण करके---अपना मानकर 
अपनेंमें एकरूप किया कि---यह ज्ञाता चैतन्यज्योति और राग-हेष यह सब्र 
मै ही हूँ, वे मेरे है,-इसप्रकार सो रहा है और अपने आप शज्ञानी होरहा है। 
अपने आप” अर्थात्‌ किसीने बनाया नहीं है| अनादिका अज्ञानी है, उसकी 
जागृतिके समय गुरुकी उपस्थिति होती ही है । गुरुके निमित्त बिना जागृति नहीं 
द्ोती और स्वयं जागृत दो उस समय गुरु उपस्थित होते ही हैं--ऐसा यहाँ. 
बतलाया है। अनादिका अज्ञानी होकर श्रमसे सो रहा है उससे श्री गुरु 
कहते हैं कि-देख भाई ! यह पर द्वब्य, शुभाशुभभाव तेरा स्वरूप नहीं है, व, 
तो मात्र ज्ञातास्वरूप है। पर द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावके मेदसे परथक बताकर 
कहते हैं कि तू शीघ्र जागृत हो, सावधान हो । यहाँ तो एक ही बात है कि 
जाग और सावधान हो ! यह तेरा आत्मा जानता है-देखता है वह वास्तवमें 
ज्ञान मात्र है, उसका स्वभाव उपाधिमात्र नहीं है। जो उपाधिभाव ज्ञानमें 
भासित ह्वो वे सब परभाव हैं, दूर करने योग्य है, नाशवान हैं, वह तेरा खभाव 
नहीं है । शिष्य पात्र है, इससे वारम्बार छुनकर मी अनादर नहीं करता किन्तु 
प्रसन्न होता है। श्री युरु उमे भेदज्ञान कराते हैं-असंयोगी ओर संयोगीभाव- 
दोनोंका भेद करके विवेक कराते हैं कि जितना ज्ञाता उतना तू और जो यह 
विकारी खलबलाहट हो रही है उतना तू नहीं है। 

गुरु कहते हैं कि तू देख ! विकारी और अविकारीका मेल नहीं ४ 
बैठ सकता । यह जो सयोगजनित विकारके भेद होते है वे परजन्य हैं, 
उपाधि है | जितने संयोगजनित विकार के मेद पड़ें वह तेरा स्वरूप नहीं है, 
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तू शीघ्र जाग, और सावधान हो ! यहदों तो शात्रकारने शीघ्र जागनेकी ही बात 
*४ है कि-त्‌ एकदम जाग और तैयार हो | चैतन्यज्योति आत्मा पर सैयोगी 

मिन्न है उसे तू भली भांति देख ! अतरमें जानता है-देखता है वह ज्ञान 
मात्र आत्मा है। 'ज्ञानमात” कहनेसे अनत गुण साथ ही आ जाते हैं । इसके 
अतिरिक्त जो भासित हो वह सयोगजनित उपाधि है, वह दूर करने योग्य भाव 
है, रखने योग्य तो एक अपना स्त्रभाव ही है। देखो, शिष्य को ऐसा नहीं होता 
कि-एक ही बातको बारम्बार सुनाते हैं, उसमें शिष्यक्री पात्रता है। गुरु बारंबार 
कहते हैं उसमें दो प्रकार हुए। उसमें घुननेवाले जीवकी ओर से लिया जाये 
तो-आत्मा ऐसा है, ऐसा गुरुने कहा वहों छुननेको तत्पर रहता है और प्रेम 
से सुनता है; वहां गुरुको ऐसा लगा कि इसे यह बात रुचिकर लगती है, 

| इसलिये बारम्बार छुनाते हैं । 


बारम्बार कह्दना पड़ता है, इसमें दूसरी बात यह्द है कि पचमकालके 
प्राणी हैं, इसलिये बारम्बार कहना पड़ता है, किन्तु बारम्बार घुनने पर मी 
शिष्यको अरुचि नहीं होती, अनादर नहीं करता, किन्तु जिज्ञासा बतलाता है, 
यह्द शिष्यकी पात्रता है । सीधी-सच्ची बात छुननेके लिये बारम्वार रुचि प्रूवक 
श्रवण करता है । 
आगमका वाक्य बारम्बार सुनता है?-ऐसा कहा है, अर्थात्‌ आचाय 
देव छुप्मस्थ हैं, उसलिये सर्वेज्ञ भगवानके कहे हुए परमागमके वाक्य घुनते 
हैं, इसप्रकार आगमका आधार लेकर आचायदेव ने कह है कि शिष्यने बार- 
म्बार आगमके वाक्य छुने तब समस्त अपने ओर पर के लक्षणसे स्वय परीक्षा 
करने लगा कि यह क्या है * सुनते समय जिज्ञासाका भाव है और फिर उसका 
निर्णेय करता है| विकारी और अविकारी दोनोंक्रे लक्षोंकी मलीमति परीक्षा 
करता है | भलीमोॉति अर्थात्‌ जो कमी बदल न सके इसप्रकार । परीक्षा किए 
बिना मान लेना वह ठीक नहीं है। जड़ और चेतन दोनोंके चिहको भली- 
माँति पद्दिचान कर निर्णय करता है। “भलीमॉति” पर भार दिया है। शिष्पने 
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परीक्षा करके नि्णेय किया है कि--यह जो आसक्ति और विकारीमाव 
दिखाई देते हैं वह अवश्य विकार ही है। पाप तो विकार है, किन्तु पुण्यके 
परिणाम मी विकार ही हैं । पाप तो मेरे नहीं हैं, किन्तु पुण्य मी भेरे होंगे मैं 
नहीं “ऐसी शका मी नहीं पड़ती;--निःशक है। यह अवश्य परभाव हैं 
ओर मे ज्ञानमान्न आत्मा हूँ---इस प्रकार ज्ञानमात्र आत्माको जानकर ज्ञानी 
होता हुआ सर्वे परभावोंको तत्काल छोड़ता है | जिसम्रकार दूसरे की वस्तुको 
अपना माना था, उसे पररूप जाना तब तत्काल छोड़ देता है, उसीप्रकार 
यथार्थ भान द्वोनेसे परमावोंकी तत्काल छोड़ देता हे, फिर परमार्बोको 
अपना नहीं मानता, यह प्रत्याल्यानका स्वरूप है। प्रत्याब्यान अरूपी आत्मा 
में होता है। स्वभाव के बलसे स्थिरताकी अवस्था प्रगट हुईं वह अरूपी होती 


है | यह त्यागका खरूप बाह्ममें नहीं होता । ज्ञानी परभावोंको पर समभकर, 
छोड़ता है उसका नाम सच्चा प्रत्याह्यान और सच्चा त्याग है। 

पैंतीसवीं गायामें ऐसा कहा कि आत्मा ज्ञाता भर्थात्‌ जाननेवाला 
है | विकार और मलिनता ज्ञाताका खभाव नहीं है |--ऐसा जो ज्ञायक आत्मा 
है उसमें प्रत्माह्यान क्या वस्तु है, त्याग क्‍या वस्तु है, यह धोवीके दश्नत द्वारा 
कड्टा। जैसे, अज्ञानसे घोवीके यहाँ से अपने कपड़ोके बदले दूसरेके कपड़े 
लाया हो, फिर जब कोई ऐसा बतलाये कि वे दूसरेके हैं, तब उन्हें परका 


सममकर छोड़ देता है। 
इसप्रकार ज्ञानी गुरु द्वारा शाक्षके वचन बारंबार सुनकर, ख-परके 


लक्षणकों जानकर, भली मौंति परीक्षा करके जाना कि शुभाशुम भाव आकु- 
लता खरूप हैं, यह मेरा खरूप नहीं है । मेरा ज्ञाताका खरूप तो निराकुत 
है, उसमें लीनता करना सो प्रत्याह्यानका खरूप है । 

सम्यकूददन और सम्यकृज्ञानके विना से जत-प्र्मा्यान हो ही 
नहीं सकते। आत्मा पर से निराला है--ऐसे भान बिना खरूपमें स्थिरता 
नहीं दो सकती | तत्तको जाने विना कहाँ स्थिर हो ? अशुभ भावोंकोी दूर 
करके शुभ भाव करे वह सचे अत-अ्त्यास्यानका खरूप नहीं है। ऐसे शुभ 
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भावोंसे अधिकांश पाप और किंचित्‌ पुण्यका बन्ध होता है, क्योंकि उसे ऐसी 
श्रद्धा नहीं है कि मेरा यह आत्मा पुण्य-पापके विकारसे पृथक है। पुण्य पापका 
कार मेरा है--ऐसा मानकर वह शुभभाव करता है। श्रद्धा विपरीत है 
इससे अधिकाश पाप और कुछ पुण्यका बन्ध होता है। शुभभाव है सो 
विकारी है, उस विकारी भावसे मुके---अविकारी आत्माको ग्रुण-लाभ होगा-- 
ऐसा जिसने माना वह अपने आत्माकी हत्या करता है। इस देहमें विद्यमान 
आत्मा तो अनत गुणोकी मूर्ति है, ज्ञान-शाति आदि गुणोंका पिण्ड है, वह 
शुभाशुम भावोंसे रहित है | ऐसा आत्माका माहात्म्य मूल गया, अर्थात्‌ अपनेमें 
तो गुणोंको देखा नहीं, किन्तु अन्यत्र कहीं अपने अस्तितवको मानकर ऐसा 
मानता है कि परमेंसे गुणा आते है | किंतु भाई ! गुण तो गुरणीमें होते हैं---- 
बाहर नहीं होते | गुड़ और मिठास एक है, प्रथक्‌ नहीं हैं, उसीप्रकार भाव्माके 
गुण आत्मामें हैं-बाहर नहीं हैं | भात्मा और आत्माके गुण दोनो एक हैं 
किन्तु पथक्‌ नहीं है| आत्मा मी एक निल्य वस्तु है, फिर उसमें गुण न हों-- 
ऐसा केसे हो सकता है * आत्मामें तो अनत गुण अनादिकालीन हैं, किन्तु 
स्वयं नहीं माना है | गुण तो भरे ही पड़े हैं किन्तु वतेमान अवस्थामें भूल 
हुई है कि--राग-द्वेष हैं सो मै हूँ ओर परमेंसे मेरे गुण आते हैं-यही अनादि- 
कालीन भूल है | मै निर्विकल्प बह्मानन्द हूँ-ऐसा नहीं माना, इसलिये मानता 
है कि कहीं अन्यत्रसे गुणा प्रगट होगे, किंतु परसे गुर प्रगठ नहीं दवोते । 
* भ्ात्म पदार्थ देहसे पृथक्‌ सत्त क्‍या है, उसके माहात्म्यके बिना वह प्रगठ नहीं 
होता । परका माह्दात्य करनेसे अपना खभाव प्रगट नहीं होता । पुण्यपरि- 
णाम विकार है, विकारका माहात्म्य करनेसे निर्विकार स्वभाव प्रगठ नहीं 
होता । इसका श्रर्थ यह नहीं है कि शुभको छोडकर अशुभ करना, दया, ब्रत, 
६; पूजा, भक्ति आदिके शुभ परिणाम छोड़कर विषय, कषाय, काम, क्रोध आदिके 
अशुभ परिणाम करना, किन्तु शुभ करते २ आत्मपर्म प्रगट होगा, उसमेंसे 
मुक्तिका मार्ग मिलेगा, वह बात तीनकाल तीनलोकमें नहीं हो सकती । 
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प्रश्न:--शुभ करते करते मागे सरल तो बनेगा न 


उत्तः--शुमसे सरल नहीं होता | विष खानेसे अमृतदी डकार नहीं 
आती | सत्‌ समागम द्वारा यथार्थ पहिचान करे तो मार्ग सरल होता है; बीच" 
शुभ परिणाम आते अवश्य है, किंतु वे मागको सग्ल नहीं बना देते। 


आजकल लोग जो शुभ परिणाम कर रहे हैं वे तो बहुत ही स्थुल 
शुभपरिणाप्र हैं; किंतु गत कालके प्रवाहमें अपने स्वभावकी अज्ञानतामे ऐसे 


शुभ परिणाम किये कि वैसे उच्च शुभ परिणाम करनेकी इस समय इस 
मंत्तक्तेत्रमे किसीकी शक्ति नहीं है। उसप्रकारके सूच्म शुभ परिणाम पहले 
जीवने अनन्तबार किए हैं । नम्न-दिगम्बर मुनि हुआ, सच्चे देव, गुरु, शात्रको 
व्यवद्वाससे जाना, छुदह्कायकी ऐसी दया पालन की कि एक हरियालीक पत्ता 
अथवा एक जुआरका दानाकी भी विराघना नहीं की; चमड़ी उतारकर नमक 
छिड़क दे, कोटि लगाकर जला दे तथापि क्रोध न करे--ऐसी क्षमा धारण की, 
खगेसे इन्द्राणी डिगाने आये तो मी न डिगे, ब्रह्मचयमें ऐसा अडिग हो कि 
मनसे विकल्प तक न आये, ऐसे उच्च शुभ परिणाम किए कि 
जिनसे नवमे ग्रेब्ेयकर्में गया, किंतु जन्म-सरणका अंत नहीं आया; क्योंकि यह 
जो शुभ परिणाम कर रहा हैँ इनसे आत्मार्में गुण प्रगट होगे, लाभ होगा-- 
ऐसा माना, किन्तु आत्मामें गुण भरे हैं उनकी श्रद्धा करे और उसमें 
एकाम्र होऊँ तो गुण प्रगठ होंगे-ऐसा नहीं माना । शुम भावका कर्ता होकर 
स्वभाव पर्याय विकसित होगी-ऐसा मानता है, किंतु उस मावसे मे प्ृथक्‌ हूँ, शुभ 
के कतृत्बका नाश करनेसे मेरा निर्मल ज्ञान प्रगट होगा-ऐसा नहीं मानता | विपरीत 
भाव आत्माको सहायक होगा-इसी भावसे आत्मा अनादिसे फेँसा है, विपरीत 
भाव सरुचे भावकों (-स्वभावकों ) सहायक होगा-ऐसा मिथ्यामावसे संसार बना 
है | शुभभाव करके राजा हो, देव हो, किन्तु संसारका भ्रमण दूर नहीं होता । हु 
यहाँ तो जन्म-मरणको दूर करनेकी वात है । विपरीत श्रद्धा अनन्त संसारका 
वीज है | शुभ परिणाम करके नवम ग्रेवेयक तक गया, किंतु अतरमें ऐसा 
बना रद्दा कि-यह शरीर, मन, वाणी आदिका सयोग सुके सहायक दोगा, 
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शरीर, मन, वाणी आदिकी क्रिया मुझे सहायक होगी, और सयोगके ओरकी 
उन्मुखताका शुभभाव मेरे आत्माकों सहायक होगा-- ऐसी शह्ल्य बनी रही 
इससे कोई लाभ नहीं हुआ, भव भ्रमण दूर नहीं हुआ । चैतन्य तक्त-सत्त 
पर से प्रथकू है, ऐसी खावलबी श्रद्धाके बिना मोक्षमार्ग प्रगट नहीं होता | यहाँ 
श्रद्धा करनेकी बात है। पुएय-भाव हो उसका अस्वीकार नहीं है, किन्तु मेरा 
खभाव स्वतन्त्र है-ऐसा माने बिना मोक्षमार्ग नहीं खुलता | पुण्य और पाप 
दोनों बन्धन भाव हैं | विषपान करनेसे अम्रृतकी डकार नहीं आती | 

त्रिलोकीनाथ तीथैकर देवके समवशररणमें अनेकबार गया, किन्तु अतर 
में ऐसा बना रह कि कुछ शुभ करूं तो श्रात्माको लाम हो, किन्तु ऐसा नहीं 
माना कि मै शुभसे पृथक्‌ निर्मल ज्ञान स्वरूप हूँ, मेरे गुणकी पर्याय मुममेंसे 
आती है; इससे भव भ्रमण दूर नहीं हुआ | यहे तो मात्र जन्म मरणको दूर 
करनेकी ही वात है | जिसभावसे बन्धन न टूटे उसकी यहाँ बात नहीं है। 

मै आत्मा श्रद्धा-ज्ञानादि अनंत गुणोंका सागर हूँ, अनत पुरुषार्थकी 
मूर्ति हूँ, में अपने आत्माकी प्रतीतिसे-विश्वासके बलसे प्रगट हो सकता हूँ। अपने 
आत्माकी प्रतीतिके साथ देव, युरु, शाञ्षकी प्रतीति आ जाती है, किन्तु मै देव, 
गुरु, शाख्रकी प्रतीतिसे प्रगट होऊँ ऐसा नहीं हूँ, ऐसी प्रतीति होते दी अनन्त 
संसार नाश होगया, फिर भल्ेही पुण्यके कारण चक्रवर्तीक्रा राज्य हो, छियानवे 
हजार रानियाँ हो, किन्तु राग मेरा स्वरूप नहीं है, रागका या बाह्य सयोगोंका मै 
कर्ता-भोक्ता नहीं हूँ, ऐसा भाव होनेसे एक-दो भत्रमँ अथवा उसी भवमें 
मोक्ष जाता है, और ऐसे मान बिना भले ही त्यागी होकर बैठा हो, तथापि 
भव कम नहीं होते, क्योंकि उसकी दृष्टि रागपर पड़ी है---वही ससार हे और 
वही भवका कारण है, भव कम करने वाले भावकी खबर न होनेसे भव कम 
2जहीं होते | बंधन भावसे अबघनमाव प्रकट नहीं होता। झ्रात्मा तो राग-द्वेष 
रहित मोक्ष खरूप है | 

आत्मा ज्ञाता चैनन्यज्योति है, वह श्राति द्वारा पुण्य-पापकी ओढ़नी 
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ओढ़कर सो रहा है | आत्माका भान न होनेसे पुण्य-पापके भावखरुपही मैं 
हूँ---ऐसी ज्रांति है, इससे विकारी ओढ़नीसे सम्पूर्ण आत्माको दँककर सो, रहा 
है। उससे श्री गुरु कहते हैं कि---शरीर, मन, वाणी तो तेरे नहीं हैं, कि 
उनके ओर की जो वृत्तिया उठती हैं वे मी तेरी नहीं हैं | महिमावन्त चेतन्य- 
तत्त को यह ओढनी नहीं है; अनंत ग्रुणोंके पिण्ड आत्माकों पुण्य-पापके 
आवरणसे ढेंक दिया है। गुरुने कौना पकड़कर खींचा कि-- भाई ! जागृत 
हो | इसलिये ग्रेमसे उनकी बात सुनता है। अनेक जीव तो एकबार छुनकर 
ही मड़क उठते हैं, यह लेकिन यह तो पात्र जीव है, इससे वारम्बार श्रत्रण 
करता है। गुरुने कहा कि--छोड़दे अपनी ओढ़नी, त्याग दे अपनी मान्यता | 
परकोी अपना मानकर सो रहा है वह तेरा तत्त्व नहीं है। -इस प्रकार श्रीगुरु 
के कहे हुए वचन बारम्बार छुनता है। जिसे ससारकी रुचि हो उसे यह, 
छुननेकी रुचि ही कहाँसे आसकती है ? ख्री-बच्चे गुशगान करते हों, मोटर 
में बेठकर फिरता हो, तो फिर देखलो संसारका पागल | नशेमें मस्त हो जाता 
है; मानो इसीमें सबकुछ आगया ! लेकिन ज्ञानी युरु कहते हैं कि यह वस्तु 
त्रिकालमें तेरी नहीं है, पुणयका एक करण मौी तेरे आत्माको शांति देनेमें समर्थ 
नहीं है; पर पदार्थ आत्माको शाति नहीं दे सकते, तेरी शांति तुझमें ही भरी 
है, तू वीतराग चिदानद है, दूसरोंकी ओढ़नीको छोड़दे | -इस प्रकार श्री 
गुरुने बारम्बार समझाया । बारम्बार सुनने-सममनेसे अतरसे जानलिया कि-यह 
जो पुण्य-पापभाव होते हैं वे मेरे नहीं है; मैं तो उन भावोंसे रहित अल्मानंद 
आत्मा हैं | अह्य ! गुरु कहते हैं चह बात विलकुल सत्य है-ऐसी ही है । 
ऐसा जानकर स्थिर हुआ वही प्रत्याख्यान है | 


जब तक परवस्तुको भूलसे अपना मानता है वह तक ममत्व रहता 
है; लेकिन यह्द पर वस्तु है,--ऐसा जानले तव तकाल उसे छोड़ देता है | 
जैसे-विवाहके समय दूसरेके गहने मेंगकर लाये और उन्हे अपना सममे 
वह महामू कहलाता है उसीम्रकार आ्मा ज्ञानमूर्ति निर्मल स्वरूप है, उसमें 
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जो पर शुभाशुम भाव हैं उनको अपनी सम्पत्तिमें खतौनी करे वह मूल है| 
भाज़ा अनन्त गुणोंकी खान है, उसमें जितने विकारी भव हों उन्हे अपने 
भुणोंकी सम्पत्तिमें मिलाये तो वह मूख है, फिर चाहे वह भले ही लोकमें बुद्धि 
मान कहलाता हो | जबतक स्थिर न हुआ हो तबतक पुण्यभाव होते अवश्य 
हैं, लेकिन उन्हें अपना माने तो वह अज्ञानी है। शरीर, वाणी, मन और शुभा- 
आम दृत्तियों तो ज्गणिक हैं-नाशवान हैं, आत्मा ज्ञानमूर्ति श्रविनाशी है, वह 
अनंत गुणोंका पिण्ड है, वह उसकी सम्पत्ति है, उसमें शुभाशुभ भावोक्री 
ख़तौनी करे और माने कि वह मात सेरा आत्मखभाव प्रगट होनेमें सहायक 
डोगा, तो उसे अपने खभावक्री खबर नहीं है। अपनी सम्पत्तिकी खबर न 
हो तबतक दूसरेकी सम्पत्तिको अपना मानता दै वह महान अज्ञानी है | जब 
है। आत्माको भान हुआ कि यह शुभाशुभ दृत्तियाँ परकी ही हैं, तब परका ममत्व 
नहीं रहता और ज्ञान पिण्ड आत्मा पृथक अपनेंमें स्थिर हो जाता है वह 


प्रत्याख़्यान है | 
साक्षात्‌ तीयैकः भगवानके निकट गया, वे तीगैंकर अपनेमें अनत 


आनंदका उपभोग कर रहे हैं-उनके पास गया, लेकिन सच्चे तक्तको नहीं 
समझा | खय जाग्रत न हो तो निमित्त क्या कर सकता है * यहाँ तो चौरासी 
का अंत लानेकी बात है, मोक्ष प्राप्त करनेकी बात है । 
अब कलशरूप काव्य कहते हैं: 
( मालिनी ) 
अयबतरति न यावद्‌ बृत्तिमत्येतवेगा- 
दनवमपरभावत्यागदृश्टांतदृष्टि। । 
झदिति सकलभावैरम्यदीयैविम॒क्ता 


हे स्वयमियमनुभूतिस्तावदाविबेभूच ॥ २९ ॥ 
क आर्थ:---यह परभावके त्यागके इश्टान्तकी दृष्टि, पुरानी न हो इस 


प्रकार अन्‍्यंत वेगसे जबतक ग्रवृत्तिको प्राप्त न हो उसके पर्व ही तत्काल सकल 
अन्य भावोसे रहित खय॑ ही यह अनुभूति तो प्रगट हो गई । 
है 
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यह प्रमावके त्यागके इृशन्तकी दृष्टि पुरानी न हो अर्थात्‌ आसक्ति, क्रोष, 
मान विकार हैं, वे परके ही हैं ऐसा जाना और वह दृष्टि पुरानी नहीं हुई धर्षात्‌ 
नवीनकी नवीन रही; पर प्रवृचिको प्राप्त न हो शर्पात्‌ पर भाचरणको प्रो 
न हो, गग-दवेपमें युक्त न हो, उसके पूर्व खमें स्थिर हुआ और परमावको छोड़ 
दिया वही ग्रत्याख्यान है। 


इस ज्ञानस्वभावमें कुछ परका करना है ही नहीं. किन्तु वतमान समय 
जितनी चाणिक अवस्थामें करने-छोड़नेकी दृत्ति हो तव ज्ञान चलित-भत्तिर 
होता है, इसलिये उसमें युक्त न होनेसे ज्ञानका भाव पुराना नहीं हुआ,'जञान 
नयेका नया रहा, इतनेंमें आत्माका अनुभव दोगया । जान लिया था कि यह 
राग-हेष, शुभाशुम आकुलताके माव होते हैं वह मेरा स्वरूप नहीं है। जो 
जाना यथा उसे नया बनाये रखा और स्थिर हुआ वह प्रत्याह्यान है। . : 


त्यागके इश्ान्तकी दृष्टि पुरानी नहीं हुई और अबृत्तिको प्राप्त नहीं हुई 
अर्थात्‌ विकारमें युक्त नहीं हुआ वहाँ तो खभावमें स्थिर होगया | विकार मेरा 
स्वरूप नहीं है-इसप्रकार ज्ञान नयेका नया रहद्दा वहाँ खरूपमें स्थिर होगया । 


परभाव विकारी वासना है वह मेश खरूप नहीं है--ऐसी दष्टि 
पुगनी नहीं हुई नयीकी नयी रही और विकारमें युक्त नहीं हुआ उसके पहले 
तो अत्यन्त वेगसे स्वरमावमें स्थिर हो गया--इसका नाम प्रत्याज्यान है। 
बिकारी वासनामें युक्त न होना और आत्मस्वमावका प्रगठ होना वे दोनों कार्य 
एक ही समयमें होते हैं, किन्तु यहाँ 'पहले-पश्चातः वात की है वह जोर देनेके 
लिये कही है । दूनिया कहेगी कि यह प्रत्याह्यान कहां से निकाला आला 
के स््रभावमें से निकाला है। माई ! इस आत्माका स्वरूप तो वीतरागता दै 
और उस अरागदशामें स्थिर होनेका नाम ही त्याग है; किन्तु परका लेबान 
देना, प्रहशा-त्याग आध्माके हापक्री वात नहीं है । 


कोई कहे कि -हम व्यापार-धन्वा करते हों, तथापि हमारे अंतर्रमें 
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वीतरागता रद्दती है, तो वह बात बिलकुल मिथ्या है, ऐसा तीनकालमें नहीं 
दो सकता । जितने प्रमाणमें राग-ढेेष दुर हो उतने प्रमाणमें बाह्य सयोग मी 

“ जाता है । संयोग छूटे वह अपने स्वतन्त्र कारणसे छूटता है, तथापि राग- 
पं छूटे और उसके प्रमाणमें वाहरका सयोग न छूटे-ऐसा नहीं हो सकता। 
दोनों स्वतत्र होनेपर मी भाव और सयोगका निमित्त-नेमित्तिक सबध है | संयोग 
के ग्रहशाका ओर त्यागका कर्ता आत्मा नहीं है, किन्तु राग-द्ेष छूठे उतने 
प्रभाणमें संयोग छूट ही जाता है---ऐसा निमित्त-नेमित्तिक सबध है | 


जेसे--कोई कहे कि हमें ब्रह्मचये भाव प्रगट हुआ है, फिर मी 
विषय-कषायका सेवन कर रहे हैं; क्योकि हमें अतरमें माव प्रगट हुआ है 
फिर बाह्यसंयोग क्या हानि का सकते हैं ? लेकिन ऐसा कमी नहीं हो सकता। 
जितने अशमें ब्रह्मचयेका निर्मल भाव प्रगठ हुआ उतने अशमें सयोग छूट ही 
जाते हैं---ऐसा नियम है, किन्तु अनरमें ब्रह्मचयका निर्मल भाव प्रगट हुआ हो 
ओर बाह्ममें विषय सेवन करता हो--ऐसा तीन कालमें नहीं हो सकता। 
हो, ऐसा हो सकता है कि कोई चतुर्थ गुणस्थानवाला धर्मात्म हो और स्त्री 
संबधी राग मी हो । प्रथम भान किया कि विषय-कषाय मेग स्वरूप नहीं है, 
मैं निर्मल चेतन्यमूर्ति हँ-ऐसा यथार्थ भान होनेपर मी छियानवे हजार रानियोंमें 
विद्यमान हो, तथापि दृष्टि तो अखण्ड आत्मा पर पड़ी है । रागके कारण ख्री 
वन्दममं विद्यमान है, उस रागको विषके समान समझता है। उस चतुर्थ भूमिका 
में अनंतानुबधी राग दूर हो गया है, इससे अ्नत संसार तो दूर होगया है, 
किन्तु अमी चारित्र मोहका राग शेष है इससे अस्थिरता बनी है, इस कारण 
राज्यमें और स्त्रियोंमें विद्यमान है। यह चतुर्थ भूमिकाकी बात है, किन्तु ब्रह्म- 
चर्यकी बात तो पॉचवीं भूमिका की है। अतर-आत्तश्रद्धा होनेके पश्चात्‌ जि- 
</तना अह्मचर्यका भाव प्रगट हो अर्थात्‌ जितनी स्वरूपस्पिरतारूप पर्याय प्रगट 
दो उतना राग नहीं होता, और जितना राग न हो उतना क्रियाका संयोग नहीं 
द्ोता; निमित्त-नेंमित्तिक सेबधके कारण वह छूट ही जाता है। निमित्त उसके 
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अपने कारण छूटता है, तथापि वह छूटता तो अवश्य हींहै;--ऐसा संबंध है। 

यह परभावके त्यागका इश्ठात कहा है। उसपर दृष्टि पड़े उसके पूवं 
समस्त अन्य भावोसि रहित अपने स्वरूपका अनुभवन तो तत्काल द्ोगेषु: 
क्योंकि यह प्रसिद्ध है कि वस्तुको परका जान लेनेंके वाद उसके प्रति मम 
नहीं रहता । जैसे --कोई छुन्दर फ़लोंकी माला हो, उसे हाथमें लेकर संघ 
रहा हो, फिर उसे दोनों ह्वार्थोसे मसल डाले, तब उसे उस मालाकी तुच्छुता 
भासित होती है और उसके प्रति ममत्व नहीं रहता । उसीग्रकार भन्ञान' 
अवस्थामें अरे मेरा पुण्य | अरे मेरे पुएयका फल !---इसप्रकार पुण्यकी 
महिमा करके उमे सूघता था, उस महिमाको आत्म खभावक्री महिमा द्वारा 
मसल डाला, उसकी तुच्छुता भासित हुई, फिर उसके प्रति ममत्व नहीं 
रह॒ता॥ २५ ॥ हे 

इस शनुभूतिसे परभाव पृथक्‌ किस प्रकार हुआ, उसकी आशका 5 
करके प्ूछुता है। आशका अर्थात्‌ शका नहीं, किन्तु विशेष जाननेकरी उत्कंठा 
से पूछता है। 

मोह कर्मते प्रथक्‌ करना क्ि- यह जो मोह्द है सो मै नहीं हूँ-- 
ऐसा जो भेदज्ञान, उस्ते अबकी गाथामें कहते हैं:-- 


एत्यि मम को वि मोहो बुज्कदि उदओग एवं अहमिको । 
तं मोहणिम्ममत्तं समयस्स वियाणया विंति ॥ ३६ ४ 

अर्थ --ऐसा जाने कि “मोह मेत्र कोई सम्बन्धी नहीं है, एक उप- 
योग है वही मे हैं! -- ऐसा जो जानना है उसे सिद्धातके अ्रयवा स्व-परके : स्व“ 
ख्पके ज्ञाता मोहसे निर्ममत्व जानते हैं, कहते हैं | 

आचार्यदेव यहाँ मोहसे पृथक बतलाकर एक परमाणु मात्र मी तेरा 
नहीं है, वहाँ तक ले जायेगे । ह 

वर्मात्मा भात्मक्रे स्वमावकों जाननेके कारण ऐसा जानता है «कि 
मोह मेरा कोई सम्बन्धी नहीं है, एक उपयोग है वही में हूँ। मोह अर्थात्‌ पर 
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जो घुण्य-पापके शुभाशुभभाव हैं उनसे मुके लाभ होगा--ऐसा माननों वह 
भाव मोह है और वह माननेमें निमित्त सो द्र्यमोहकर्म है। वह मोह मेरा 
_ जलोई सम्बन्धी नहीं है; जिसके निमित्तसे स्रथ अपनी सावधानीसे च्युत होझँ 
ऐसे मोहका और मेग कोई सम्बन्ध नहीं है | उपयोगका अर्थ है जाननेंकी दशा, 
निर्मल जानने-देखनेकी अवस्था | उसमें जो विकारी भाव हैं वह मैं नहीं हूँ, 
मात्न जानने-देखनेके स्वभाव जितना ही मै हूँ । यह्दां निर्मल उपयोग अर्थात्‌ 
निर्मल प्रगट अवस्थाकी बात है | द्रव्य, गुण, और कारणपर्याय त्रि्कील 
निर्मल अतरमें हैं, उनपर इष्टि डालनेसे निर्मल पर्याय प्रगट करता जाता है 
उसकी यहाँ बात है। अतरमें जानने-देखनेका जो उपयोग है वही मै हूँ-ऐसा 
जिसने जाना उसे सिद्धातके अथवा स्व-पर स्वरूपके जाननेवाले मोहसे निर्ममत्व 
कद्दते हैं। यहेँ। तो आगे बढ़ता जाता है-स्थिर होता जाता है। इन ३६- 
४ ३७-३८ तीनों गाथाओंमें विशेष २ निर्मल पर्यायकी बात है | 


ममता और काम-क्रोधके अश हो, उनमें जो युक्त नहीं होता उसे 
भर्गवान निर्मोही कहते हैं, वह आगे बढ़ते बढ़ते स्थिर होगा ओर केवलज्ञान: 
प्राप्त करेगा । 


निश्चये, फल देनेके सामथ्येसे प्रगट होकर भावकरूप होनेवालों जो 

पुँद्रेंल द्रव्य उसके द्वारा रचा हुआ जो मोह उससे मेरा कुछ मी सेबध नहीं 
है| यहों कंदतें हैं कि वास्तत्में कर्मके निमित्तसे जो वृत्तियाँ हो आती हैं, उसे 
मोहका मेरे दव्यके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, और न मेरा मोहसे कोई संबंध 
है । मोह पुदुंगेल॑ हब्य द्वारा रचों हुआ अर्थोत्‌ उत्पल हुआ भाव है। यहों 
द्र्व्यदष्टिका विषय है और स्वभावका बल है | भात्माकी अंवस्थामें जहाँ कमका 
फल देखा वहों स्वभावद्ृष्टिके बलसे अस्वीकार करते हैं कि यह मेरा स्व्मार्व 
४ ज़हीं है, यद्व जो विकारी भाव दिखाई देते हैं उंनकी उत्त्ति मेरे स्वमावमेंसे 
नहीं होती; वे मुझमेंसे नहीं आते, मेरा निर्मल ज्ञानस्वभाव उस विकारको 
उत्पन्न नहीं करता और विकार मेरे निर्म उपयोगको उत्पन्न नहीं करता। 
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मोह पुद्ठल द्रव्य द्वारा रचित है, मेरे चेतन्यस्वभाव द्वारा रचित नहीं है, उसकी 
रचना चैतन्यस्वमावमेंसे नहीं होती | 


कोई कहेगा कि यह हमारी सममभमें नहीं आता, लेकिन कमाने 
पचास वर्ष बिता दिये और यहां कुछ मी विचार, श्रव॒ण, मनन न करे तो 
समझें केसे आये ? कोई कहे कि हमारा ध्यान आगे नहीं बढ़ता, लेकिन 
सच्ची समझक्रे बिना ध्यान कहोंसे हो ? ध्यान के फलरूप सच्ची समझ 
नहीं है किन्तु सच्ची समकक्े फलरूप ध्यान है। प्रथम सच्ची समक करे कि 
मेरा स्वभाव विकार और पुण्यादि को उत्पन्न करनेवाला नहीं है, किन्तु मै तो 
निर्मेल और निर्दोष स््रमावको उत्पन्न कनेवाला हूँ;-ऐसी यथार्थ समभक्ते पश्चात्‌ 
ही यथार्थ ध्यान होता है। 


मै टंकोत्कीणे ज्ञानमूर्ति हँ-शसकी विकरारभाव द्वारा भावना करना,, 
अर्पात्‌ विकार द्वारा भ्ात्मस्वमाव होना--बनाना वह हो ही नहीं सकता। 
आत्माका स्वभाव परको ( बिकारकों ) नाश करने वाला है। एक स्वभाव- 
ध्रुवत्वमाव द्वारा विकारका होना अशक्य है। मै एकस्वभावी हैँ इसलिये मेरे 
द्वाग परका होना श्रशक्य है, मै तो विकारका नाशक हूँ किन्तु उसका उत्पा- 
दक नहीं हूँ । धर्मात्मा ज्ञानी विचार करता है कि मोहकर्मके फलरूपसे भाव्य- 
रूप होने वाले जो शुभाशुभ विकार हैं वे बदलते रहते हैं उनमें क्रम पड़ता 
रहता है, संक्रमण होता रहता है, उनमें मेरा ज्ञान स्थिर नहीं रहता इसलिये 
वह मेरा -स्रूप नहीं है। मे भ्रात्मा तो आनंदका कंद हूँ, ज्ञानका पिंड हूँ, 
उन-मावोंसे पृषक्‌ हूँ;:--ऐसा जानने से अंतरस्वरूपमें स्थिर होता दै । 

आत्माका स्रमाव और कर्मके निमित्तते होनेवाला माव-े दोनों 
प्ृथकू है; उस स्त्रमात्रकों प्रथक्‌ मानना, जानना और उसमें एकाम्र होना सो 
मो्षका पंथ है| झात्मा वस्तु है तो उसमें शाति, आनंद भादि गुण मी हैं; 
और कर्मके निमित्तसे होने वाला जो विकारी भाव है उसे प्रथक्‌ करनेका प्रयास 
करना, सो मोक्षका मागे है | 
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धर्मी जीव ऐसी भावना भाता है कि जो शुभाशुभ विकारी माव 
दिखाई देते हैं वह मेरी उपज नहीं है, वह तो पुदूगलकी उपज है; इसलिये 
फड मेरा स्वभाव नहीं है | आक्षमाका स््रभाव अरब गुणोंको दूर करता है या 
उत्पन्न ” यदि अबगुण उत्पन्न करे तो अवगुणणों को कभी दूर ही नहीं किया 
जा सकता | विकार आत्मा का मूल स्वभाव नहीं हे, किन्तु यदि आत्मा में 
विकार होता ही न हो तो निमेल स्वभाव प्रगठ होना चाहिये । आत्माका 
स्वमाव अरागी-वीतरागी है, किन्तु वतमान अवस्था में जो गुणों की विपरीतता 
हो रही वह मेरा स्वरूप नहीं है; वह मेरे स्वभाव को उन नहीं कर सकती, 
क्योकि उसमें परका निमित्त है, इससे मेरा स्वमाव नहीं हो सकता, और न 
मेरे स्वभाव को वह्द उत्पन्न कर सकती है । ह 


हित आत्माके आधीन होता दै या पर के * आत्माको लक्ष्य में लिये 
बिना द्वित नहीं होता । अनंतानंत काल से मानता आ रहा है कि सयोगी 
भावोंसे लाभ होता है, लेकिन अपना हित स्वयं होता है परके आधीन अपना 
हित नहीं है । धर्मी जीव भावना भाता है कि जानना-देखना मे स्वभाव है; 
उसमें प्रतीति और स्थिरता करनसे मेरा चेतन्य स्वभाव उत्पन्न हो सकता है। 
बाह्य संयोग लक्ष्मी, कुठुम्ब, प्रतिष्ठा आदि और अतर सयोग-शुभाशुभ परिणाम, 
उनसे मेरा स्वभाव उत्पन्न नहीं हो सकता । 


मैं चैतन्य जागृत स्वमाव हूँ, अनंत गुण सामर्थ्य से परिपूर्ण हूँ। 
झअवगुरण का उत्पाद करे ऐसा मेरा स्वभाव नहीं है। दया, हिंसा, काम, क्रोधादि, 
शुमाशुभमाव-ऐसे अपवित्र भावों को नाश करे ओर पवित्र निर्मल भावों को 
उत्पन्न करे-ऐसा मेरा स्वभाव है। 

मै जागृत ज्योति हूँ । यह जो मलिन भाव द्वोते हैं उनसे मै पृथक 


हैं, उनका मै स्वामी नहीं हूँ | मै परका स्वामी नहीं हूँ तो फिर पुण्य-पाप 
झर्यात्‌ विकार को रचने की शक्ति मुझमें कहेँ। से हो सकती है ? मेर स्वभाव 
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मेरे स्वभातर का सामथ्थ परकी भावना करे ऐसा नहीं दो सकता. 
मेरा सामथ्य तो मेरे स्त्रभाव को प्रगठ करे ऐसा होता है, परको प्रगट करे 
ऐसा नहीं हो सकता । मेग स्वतत्रत्वमाव स्वतत्नररूपसे मेरे आधीन प्रगठ द्वोता 
है, पर के आधीन होकर प्रगट हो ही नहीं सक्रता-ऐसी वस्तुस्यिति है । 


,. खयमेबत विश्वकों प्रकाशित कारनेंमें चतुर है । घर्मी विचार करता है कि 
मैं तो खन्‍्पर सबके स्वमावकों जाननेमें चतुर हूँ | यद्द जो राग-द्वेषादि ढोते 
हैं वह मे नहीं हूँ, लेकिन उन्हें जाननेवाला मै हूँ, इसलिये मैं जाननेका कार्य 
कर सकता हूँ; लेकिन परका लेने-देने आदिकी क्रियाएँ ओर उस ओरकी 
होनेवाली वृत्तियोंका मैं कर्ता नहीं हूँ | जो नहीं हो सकता उसका अमिमान , 
छोड़कर मै अपनेमें ज्ञातारूपसे रहूँ-बह मेरा स्वभाव है | मैं विकारका कर्ता 
नहीं हूँ; यदि आत्मा विकारका कर्ता हो तो विकार उसका कारये हो जाये 
ओर यदि विकार काये हो तो उसको नाश करनेका काये नहीं कर सकता ॥ 
मैं तो अविकारी कार्य प्रगट कर सकता हैँ, अविकारीका कर्ता हो सकता हूँ। 
मैं परको जाननेमें चतुर-वबुद्धिमान हूँ; लेकिन परका कर्ता होनेका मेरा स्वभाव 
नहीं है | भेरी इस पर्यायमें जो जो दोष द्वोते हैं वे मेरे ज्ञानसे बाहर नहीं 
जाते, जो जो दृत्तियाँ हों उन्हे मैं ज्ञाता रहकर जानता हूँ, लेकिन अपने 
ज्ञानके बाहर नहीं जाने देता-ऐसा में जाननेमें चतुर-बुद्धिमान हूँ । 


जो नवीन-नचीन विकार होता है उसे जाननेंमें मैं चतुर-प्रताप-संपदा 
स्वरूप हैँ । पुण्य-पाणदि विकारी भाव हों, तयापि वे मेरी चेतन्य जगमगाती 
ज्योतिको नही बुका सकते,-ऐसा मैं प्रतापस्वरूप हूँ अर्थात्‌ प्रतापी हैँ। में 
तो विकासरूप निरतर शाश्रत प्रताप संपदा स्वरूप हैं। मेश चेतन्य स्व॒भाव 
संदेव-निरंतर प्रकाशमान है; उसे कोई मी विकारी वृत्ति हक नहीं सकती ऐसा 
में निरंतर विकासरूप हूँ। 
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पुनश्च, नित्यस्थायी अर्थात्‌ मै शाश्वत प्रतापसपदाखरूप हूँ । शरीर- 
मन-बार्णी को तो कहीं अलग रख दिया, वें तो अनित्य हैं ही, किन्तु परोन्मु- 
“खता वाली जो बृत्तियाँ उठती है वे मी श्रनित्य है, प्रतिक्षण बदलती हैं, 
उनके समक्ष में ज्ञाता शाश्वत हूँ । क्रोध, मान, दया आदिके जो भाव होते 
हैं उन्हे जानने में चतुर-ऐसी नित्यस्थायी मेरी शाश्रत प्रतापसपदा है | 

यह ॒पैसादिकी जो सपदा है सो सब्र आपदा है | वह सपदा स्वय 
आपदा नही है, किन्तु आपदाका निमित्त है। लक्ष्मी बास्तवमें आपदाका कारण 
नहीं है, किंतु उसके प्रति जो मोह है वह आपदाका कारण है | मोह कर 
करके पैसेका रखत्राला बनता है | तू पैसेका दास है या वह तेरा दास है £ तू 
उस्तका रखवाला है इसलिये तू ही उसका दास हुआ | बाहरकी संपदा तो 
जणिऋ-नाशवान है, पेसेमें सुख नहीं है---सुख तेरे आत्मामें है। 

धर्मी विचार करता है कि--मेरी सपदा और छुख मुझमें है। 
सच्ची सपदा तो चैतन्यक्री है कि जो सदेव शाश्रत रहती है। मै ज्ञाता ही हूँ । 
यह जो विकारी संपदा है सो मेरी नहीं है | मै तो ज्ञान, शाति, आनद श्रादि 
अनंत ग्रुणोंकी खान हूँ, वह मेरी शाश्रत सपदा है। यह जो झुभाशुभ 
विकारी भाव हैं उनमें में स्वामित्व न होने दूँ. और मात्र ज्ञाता ही रहँ-ऐसी 
मेरी सपदा है। ऐसी घर्मकी प्रतीति और उसके द्वारा होनेवाली एकाग्रता 
सो धर्म है, वह मुक्तिका पथ है। सभी आत्मा भगवान्‌ है, गुणोंसे 
परिपूर्ण हैं, किन्तु अज्ञानीकी उसकी खबर नहीं है, इसलिए ऐसा 
मानता है कि--विकारभावोंका सेवन करके उनके द्वारा उन्नति करूँगा | ऐसी 
मान्यता महान सूढता है| विकारी मावना करके आगे बढ़ेँगा,--ऐस। मानने- 
वाला जज्ञानी है, किन्तु मै आत्मा भगवान हूँ, अपनी चेतन्य सपदा की 

<; भीवना काके आगे बढूँ--ऐसी ज्ञानी भावना करता है। 

परमार्थसे मै एक हूँ, अनेक प्रकारके जो भाव हैं उनमें मै एकमेक 

नहीं होगया हैँ । शरीरादि जडमें और अनेक ग्रकारके विकारी भावों में एक- 
४ 
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मेक नहीं हो गया हूँ इसलिये मै एक हूँ । 

धर्मी विचार करता है कि जहाँ में हैँ वहां ( उस क्षेत्रमें ) यह जो 
अंतरमें होनेदाली परोन्‍्मुखता वाली राग-हेष और हषष-शोककी वृत्तिये* -- 
दिखलाई देती हैं, और इस चौदह ब्रह्माए्डकी चैलीमें जहँ। में हूँ उस स्थान 
पर अन्य पर पदार्थ--धर्माल्तिकाय, अधर्मास्तिकायथ, आकाशास्तिकाय, काल, 
पुदूगल आदि भी हैं । उन राग-द्वेषादि सत्रको अपने भावमें से में पृथक कर 
सकता हूँ, किन्तु क्षेत्रसे पुषक्‌ करना अशक्य है। दूसरे पदार्थ एक क्षेत्रमे 
भले हों, किंतु उन्हें मै अपने स््रभावलक्षण छ्वारा भावसे मित्र कर सकता 
हूँ। शाश्रत प्रतापसंपदावाला ञादि कह कर अस्तिकी बात कही है और 
यहाँ। परसे मिन्न वतलाकर नास्तिकी बात कही है । 


भात्मा और जड़ शीखंडकी मेति एकमेक हो रहे है | शीखेडमें दही , 
आऔर शक्करके स्वादको एक स्थानसे प्रथकु-प्रथप्त करमा अशक्य है। जिस 
प्रकार शीखंडके खट्टें-मीठे स्वादकों एक क्षेत्रसे प्रथक्‌ नहीं किया जा सकता, 
किंतु स्ादके मेदसे पृथक्र्‌ किया जा सकता है; उसीग्रकार आत्मा और जड़ 
क्षेत्रकी अपेक्ञासे एकमेक हो रहे हैं, तथापि स्पष्ट अनुभवमें आनेवाले स्वादमेदके 
कारण प्रयक्‌ किया जा सकता है। अनुकूलता और प्रतिकूलताके संयोगमें 
होनेवाली जो सुख-दुःखकी द्त्ति है चह आकुलित भाव है | उस आकुलताका 
स्वाद पृषक्त्‌ ओर मेरा स्वाद प्रृयक्र हैं--ऐसा स्पष्ट अनुभवर्मे आता है। 
च्षेत्रते प्रथक्र्‌ नहीं कर सकता किंतु प्र॒वक्‌ २ लक्षणोंक्रे ज्ञानके द्वारा प्रषक्त्‌ कर 
सकता हैं । मोहके निमित्तते अनेक प्रकारके भाव होते हैं; वह हर्ष-शोकका 
स्वाद मलिन ओर कलुपित है, मेरे चेतन्यका स्वाद शात और पवित्र है-- 
इसप्रकार धर्मात्मा भावना भाते हैं क्रि-अंतरमें यह जो अआकुलताकी खल- 
चलाइट द्वो रही है उससे मेरा स्वरूप पृथक है। खलवलाइटका स्वाद पृथकू ५ 
है और मेरा-ज्ञाताका स्वाद प्रथक्‌ है। मेत स्वाद निर्षाधिक और निराकुल- 
तामय है, ओर रागका स्वाद उपाधिमय एव कलुपित हे । मेरे स्वादमें निर्म 


हि 


जि 
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लता ओर आनंदके स्तोत बहते हैं और हर्ष-शोकके स्वादमें दुःख एवं मलि- 
नता है |-इसप्रकार स्पष्ट भनुभवमें आनेवाले स्वादके मेदके कारण मै मोह 


“के प्रति निर्ममत्र ही हूं। 


राजपाट और इन्द्रादिकी सपदाका स्वाद मी शअ्कुलतारूप, कलुषित 
ओर उपाधिजन्य है | जगतके जीवोंने धर्मका परिचय नहीं किया है, इस- 
लिए उन्हें पता नहीं है कि धर्म इसप्रकार होना है, इससे महंगा मालूम होता 
है | मांग पर चलते समय सच्चा मांग तो पहले समझ लेना चाहिये न | धर्म 
प्रगठ होनेसे पर्व उसकी रीति तो स्वीकार करना होगी न! जिस रीतिसे आत्मामें 
धर्म होता है उसे पकड़कर उस माग पर चले तो धर्म होगा, किंतु यदि 
मागकों न जाने तो धर्म कहेँसे होगा । 


धर्मात्मा भावना भाता है कि राग मेरे आत्मस्वरमावकों रोधक है, किंतु मै 
आत्मा सतोष, शाति, समाधान स्वरूप हूँ, रागको तोड़नेवाला हूँ। रागका 
भाव आये वह मेरा स्वमभात्र नहीं है, वह मुझयें व्याप्त नहीं है, प्राप्त नहीं 
है, क्योंकि आत्मा संदेव अपने एकत्रमें प्राप्त है, इसलिए क्षणिक्र अवस्थाका 
आदर छोड़ें तो सदेव निर्मल एकलसे प्राप्त एकरूप स्थित रहता है। मेरा 
स्वभाव त़िकाल प्रूव है और वर्तमान एक समयपर्यत होनेतराली विकारी अब- 
स्था सो क्षणिक है| मन-बाणीमें मै प्राप्त नहीं हूँ इतना ही नहीं, किन्तु 
परोन्मुखतामें मी मै प्राप्त नहीं हूँ, मेरा तत्त चेतन्‍्य अविनाशी एकलसे प्राप्त 
है, मेरी प्राप्ति स्वमावके एकत्वसे है | अनेकप्रकारकी दृत्तिया उठ शार्ये 
उसमें मेरे स्त्रभाव धर्मकी प्राति नहीं है । भात्मा वस्तु त्रिकाल है या क्षणिकर 
जो हो उसका कमी नाश नहीं होता और न हो उसकी प्राप्ति नहीं होती; 
इसलिए आत्म त्रिकाल है किंतु क्षणिक नहीं है । अनेक प्रकारकी चत्तिया होती 
हैं वे चशिक है; मै अपने एकस्वभातमें रहेँ उसमें मेरी प्राप्ति दै । लोगोंको 
बाह्मसे धर्म लेना है; किंतु भाई | धर्म तो अतर आत्मामें है। अप्रर्व॑बात 
कही है।.... 
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बस्तुमें तो विकार हो ही नहीं सकता | विकारका अर्थ है बविक्ृृति, 
विक्ृति श्र्पात्‌ कर्माधीन उपाधि, और जो उपाधि है सो वास्तविक खरूप नहीं 
है। किसी मी पदार्थके ओर की चृत्ति उठे वह सत्र विकार है, वह में नहीं हूँ।- 
पराश्रय करनेरूप विकार अनेक है, उसमें ज्ञातातत्व है नहीं इसलिये में एक 
हूँ, में अपने खमावमें एकाग्र रहूँ ओर ज्ञान-दशनकी निर्मलतामें मंग न पडने 
दूँ-पही मेरे खभावक्री प्राप्ति है, वही शआत्माके खभावकी बृद्धिका कारण है। 
शरीरादिसे तो आत्मा प्रयक्‌ है ही, किन्तु मोहकर्मके निमित्तसे जो अनेक प्रकारके 
भात्र होते है उनसे मी आत्मा प्रथकू है। ज्ञाताका खमात्र कही मी अटकने- 
वाला नही है, विकारका नाश करनेत्राला आत्मा निर्दोष खभावत्री ओर उन्मुल 
रहे वही मोक्षकी नसेनी -मोक्षका मार्ग है। 


श्रपनी ज्ञान सत्तामें पढार्थ दिखाई देते है । ज्ञानमूर्तिमं यह सत्र जो 
विकार दिखाई देता है वह में नहीं हूँ, में तो विकार गद्दित एक हैँ। अवस्थाइश्टिसे 
जो क्षणिक्र भग-मेदजनित भाव होते है वह मै हँ-ऐसी कल्पना अक्षान 
भावसे होती थी, किन्तु बह मे नहीं हैं, में तो नित्य एकरूप ही हैं | 

दही और शक्करक्रो मिलानेसे शीखए्ड बनता है उसमें दही ओर 
शक्कर एकमेक मालूम होते है, तथापि प्रगटरूप खड़े-मीठे खादके मेदसे पृथक्‌- 
पृथक ज्ञात होते हैं, उसीग्रकार ढ्रव्योके लक्षण मेदसे जड़-चेतनका पृथकृ-प्रव्क 
खाद ज्ञात होता है कि मोहकर्मके उठयका खाद रागादिक है, वह चेनन्यक्े 
निज खमातके खादसे पृथक ही है । 

ज्ञानी समझता है फि मेग स्त्राद तो निराकुल, अद्भुन रसस्वरूप है; 
राग-द्ेपका स्वाढ विकारी है, परका स्वाद मुझमें आ नहीं जाता। श्रज्ञानी 
सममता है कि परका स्वाद मुझमें आ जाता है। जैसे---चावलोका स्पश 
जीमके साथ होनेसे अज्ञानी मान लता है कि चात्रलोका स्वाद मुझम आ गया 
है। लेकिन भाई ! विचार तो कर कि परका स्त्राद तुममें कैसे आ 
सकता है * 
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चावल एक स्वतन्त्र कस्तु है | विचार कर कि चावल कैसे पके ? 
पानीसे या अपनेसे £ यदि पानीसे पके हों तो पानीमें ककर डालनेसे ककर भी 
' जाना चाहिये, लेकिन चावल तो अपने कारणसे ही पकते है--पानीसे नहीं। 
चावलोका स्वाद चावलोंमें ही है। चावलोका स्वाद आत्मामें प्रविष्ठ नहीं हो 
जाता । अज्ञानी चावलकी ओरका जो राग है उसके स्वादका वेदन करता है 
और मानता है कि मुझे चावलोंमेंसे स्वाद आता है | जिसग्रकार चावलोका 
भात पूर्व अवस्था बदलकर होता है, उसीप्रकार जब कर्म पकता है उस समय 
आत्मामें हर्ष शोक करना, छोड़ना, लेना-देना आदिके माव दिखाई देते हैं, उस 
समय ज्ञानी समझते हैं कि यह सब कर्मका पाक है, मै तो उसका ज्ञाता ही 
हूँ, वह मेश स्वाद नहीं है । 


९ अज्ञानी मिष्ट न खानेका गृद्धि-लोलुपी है, बद्द जहाँ घृतप्रूण मिठाईको 
देखता है कि मुँहमें पानी आ जाता है, लेकिन आत्मा अरूपी ज्ञानवान है, 
उस भअरूपीकी अवस्थामे रूपी प्रविष्ट हो सकता है ? ज्ञानी समझते हैं कि--- 
मुझमें जो ज्ञान है उसे भी जानता हूँ ओर इस स्वादको भी जानता हूँ, किन्तु 
वह स्वादके साथ एकरताका अनुभव नहीं करता | अनेक खानेके लोलुपियोंको 
मिठाईकी बात सुनकर मेंहमें पानी म९ आता है, वे आत्माको कैसे समझ 
सकते हैं ? भाई | विचार कर तो ज्ञात हो कि मोइजन्य रागके कारण उसमें 
रुका है इसलिये उसमें आनन्द मालूम होता है, किंतु स्वादके कारण आनंद 
नहीं आता । स्वाद भर्पात्‌ रस, उस रसकी खट्टा, मीठा, चरपरा, कड़वा, कषा- 
यला श्रादि सब जड़की अवस्थाएँ है, किन्तु अज्ञानीको जड़के रसकी ओर 
आत्माके ज्ञानानद रसकी खबर नहीं है इसलिये मिष्टान खाते समय उसीमें एक- 
मेक्न हो जाता है, परन्तु यदि आत्मामें स्वादक्ी अवस्था प्रनिष्ट होगई हो तो 
जब वह मिष्ट न विष्टारूपमें बाहर निकलता हैं उस समय उसके साथ आत्मा 
मी निकल जाना चाहिये । आत्मा ज्ञान मूर्ति है, अरूपी है, वह मिश्टान्का 
स्वाद लेते समय यदि मिष्ान्नरूप ही हो जाता हो तो फिर पूड़ी-साग दाल- 
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मात इल्यावि दूसरी वस्तुओंके खाढको लेनेवाला कहेसि रहे ? क्योंकि स्वाद 
लेनेब्ाला तो मिप्टान्नरूप ही हो गया है, इसलिये ऐसा नहीं होता। वह स्वाद- 
रूप नहीं होता, किन्तु उसका ज्ञाता ही रहता है। ज्ञाता रहता है इसहिए 
ऋमश: पड़ी-साग दाल-भात आदि वस्तुओके स्वादका ज्ञाता रहता है | 

में तीन लोकका ज्ञाता मिष्टान्नछूप नहीं दो जाता, और न उस 
मिष्टानका स्पाद मुझ ज्ञातारूप होता है। उसीप्रकार मोहकर्मके उदयका 
स्थाद--राग-द्वेप, हर्प-शोक आदि होता है वह मुझमें नहीं आ जाता; मैं तो 
उसका ज्ञाता हूँ | जिस समय जो ज्ञेय आता है उसे मै जानता हूँ, किंतु 
उसीरूप हो जानेवाला नहीं हूँ । 

साठ वर्ष की उम्र में लड़का पैदा हुआ इससे अत्यंत हप हुआ, फिर 
तीसरे ही दिन वह मर गया इससे महान शोक हुआ | हृप-शोक तो कर्म-। 
जन्य त्रिकारी स्व्राद है। जिम्तप्रकार मिथ्ान का स्वाद जड़का है उसी प्रकार 
हपे-शोक का स्वाद विकारी है, कर्म जन्य है, वह आत्माका स्वाद नहीं है । 


यहाँ आचाये देव कहते हैं कि भाई | यदि राग-द्वेष और हपे-शोक 
आत्माकी खानमें से होते हों तो आत्मा ऋमी मी उनका नाश नहीं कर सकता; 
इसलिये वे कर्म की खान में से होते हैं--ऐसा कह ठिया है। चेतन्य अकेला 
समाधानखरूप है, भेरे चेतन्यकी खानमे से चतन्यका ज्ञान, शाति और समाधान- 
खरूप प्रगठ होता हैं। कर्म के पाक के समय भाव्मा में कलुषितता का भास 
हो उसे ज्ञानी समझते हैं कि यह सत्र कर्म जन्य भाव है; इस विकारी खाद 
में में कह्दी रुका हूँ? यह मेरा खाद नहीं है| चैतन्य के नित्य स्त्रभाव में 
झटकना बह मेरा स्त्राद है | देखो, स्थाद भेद कह्दा है परन्तु क्षेत्रमेद नहीं कहा। 
आकुलता ओर निराकुलना को स्त्राद भेद से मिन्न कर दिया | भावकभाव 
अर्थात्‌ कर्म के नि्ित्त से होनेताला भाव---उसमे मे स्वरूप पृयक्क है, इस 
प्रकार दोनों का भेद कर देने हवा नाम मोक्ष का पथ मोक्षकी नसेनी है, वही 
आगत्मवर्म है | 
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मिशन्न के रज कण अपने में है। उसी समय ज्ञाता की अवस्था 
में मै, और मिशन्न की अवस्था में पुदूगल है । उसी प्रकार विकारी पर्याय को 
पुन की अवस्थामें मै, ओर राग की अवस्थामें कर्म है। आत्मा तो निरतर 
शाश्रत प्रताप-सम्पदा वाला है, जब उसकी सेभाल करे तत्र उसे प्रकट कर 
सकता है | किसी को ऐसा लगे कि इस जीवन में अनेक प्रकार के भाया 
ओर लोभ किये हैं, तो अन्र कैसे समझ में आ सकता है ? किन्तु भाई | यदि 
पलटना चाहे तो एक क्षण में पलट सकता है, समझा चाहे तो तेरे घर की 
बात है| स्वयमेब अर्थात अपने ही द्वारा जाना जा सकता है कि मै ज्ञाता 
अन्तर की मिठास और मधुरता से परिषूरी हूँ । मेरा स्तराद पर से बिल्कुल 
मिन्न प्रकार का है, कलुषितता तो जड़ का भाव है | इसका अर्थ यह नहीं 
है कि राग और आकुलता के भाव जड़ रज कर्णों में होते है। वे होते तो 
" झपनी चैतन्य की अवस्था में ही हैं लेकिन वे विकारी है, च्षणिक हैं, एकसमय 
पर्यन्त की विकारी अत्रस्था में होते हैं, आत्मा के स्वभातर में हैं ही नहीं | स्वभाव 
के भान द्वारा उन्हें दूर किया जा सकता है, इसलिये उन्हे जड का कह्ढा है। 
आत्मा के पर से मिन्नत्त को समझना, श्रद्धा करना और उसमें स्थिर होना ही 
मोक्ष का पन्‍य है। 


जो आत्मा अपने को परतत्र मानता है उसमें एक मोह कर्म का 
निमित्त हैं| मोह कर्म है सो जड़ है, उसका उदय क्लुषिततारूप है । भात्मा 
जिस स्थान पर है उसी स्थान में मोह कर्म है, उस कर्म का विपाक हो उस 
समय रुचि-अरुचि हर्ष शोक के जो भात्र होते हैं वे अपने स्रभाव को भूलकर 
होते हैं | वे चेतन्य के घर के नहीं हैं, किन्तु मोह कर्मकी रचनाका वह तिपाक 
है | अनुकूलता-प्रतिकूलता में दष शोक रूप जो भाव होते हैं वह अपना 
र॒]भाव नहीं है। स्वसन्मुखनाते च्युत होने वालेने अपना नित्य एकरूप द्रव्य स्वभाव 
को नहीं देखा है इसलिये वह अज्ञानी हप शोकादि अज्ञान रूप भावोमें रुक 
जाता है। जैसा अतीन्द्रिय रस सिद्ध भगवान का हे वेसा ही इस आत्मा का 
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है | ख्री, कुटुम्त या आत्मा के विकारी भाव में छु्व नहीं है किन्तु कल्पना से 
प्रान लिया हे | विकारी-मलिन भाव आत्मा का नहीं है | वह चैतन्य की 
अवस्था में होता है, बह दूर किया जा सर्तता है इसलिये अपना स्वमातर नहीं 
है। जिसे शान्ति और छुख का मार्ग चाहिये ही उसे यह मानना ही पडेगा। 

पानी में अम्निके निमित्त से उत्पन्न हुई उष्णता को दूर किया जा 
सकता हे इसलिये वह उष्णत। अ्रम्नि की हे, किन्तु पानी की नहीं ६ । उसी 
प्रकार धर्मात्मा समझता है कि जो शुम-अशुभ विकारी भाव होते हैं वे श्रपने 
में होते हैं, जड़ में नहीं, किन्तु मे उनसे पुथक्‌ हूँ, चह मेरा स्वभाव नहीं है। 
में अविकारी स्वरूप हूँ । स्व्रभाव के भान में वह मात्र निकाला जा सकता है 
इसलिये मेत स्राव नहीं है । मे उसका एक अश दूर कर सका तो वह सत्र 
दूर दो सकता है, इसलिये मेरा स्वभाव नहीं किन्तु जडक़ा है। मेरा स्राव, 
मेरा गुण, मेरी शान्ति मेरे घर की स्वतन्न वस्तु है यह जो राग-द्ेष होते हैं 
वह मेरा स्वरभाव नहीं है। मैं उसका, ज्ञाता हूँ, उनको दूर कानेवाला हूँ, उनसे 
मित्र हूँ---ऐसी दृष्टि के तरल में वे जड़ के कहे है । 

थोड़ी-सी अनुकूलता में राग हो जाता है, थोड़ी सी प्रतिकूलता में 
टेष हो जाता है, --इस ग्रकार थोडी थोड़ी सी वात में राग-देष हो जाय और 
मानें कि हम तो ज्ञाता है, पर भाव के कर्ता नहीं है, राग हेष होते हैं वे जड़ 
के है तो यह बात मिय्या है | राग-द्वेप अपनी चेतन्य की अवस्था में ही होते 
है। जड़ में नहीं होते ! ज्ञानी होजाय ओर राग-डेप जैसे के तैसे बने रहे ऐसा 
नहीं हो सकता, ज्ञानी हुआ इसलिये श्रनन्‍्त कपाय दूर हो जाती है, स्व 
सहज उदातीन स्वभात्ररूप गहता है इसलिये राग-द्वेप अमुक सीमा के ही रहते 
है; ओर पुरुषार्थ बढ़ने से समस्त राग-द्वेष दूर हो जाता है | 

निर्मलता में जाने से अपने को सेक्रे ओर शान्ति की ओर न टलद्रे 
दे वह विकार है | मलिनता से उपयोग की निर्मलता हेंक जाती है। मैसे 
स्कटिक मणि स्वभाव से निर्मल है. किन्तु लाल--पीले फूलों के सगोग से 
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वह्द निर्मलता ढँक जाती है, तथापि स्फटिक मूल स्वभाव से उस रंगरूप नहीं 
हो गया है वह स्व्रय वर्तमान अवस्था में फूलो के सयोग में लाल-पीली अवस्था 
- रूप परिणमित हुआ है। 


धर्मात्मा विचार करता है कि कर्मक्रे निमित्से जो मलिनता दिखाई 
देती है वह मै नहीं हैँ । जो परका आश्रय करे वह मेरा स्वभाव नहीं हो 
सकता, मै तो ज्ञाता--दृष्टा निर्मल उपयोग खरूप हैँ । चेतन्यकी सम्पूर्ण 
शक्तिकी ओर देखेँ तो वर्तमानमें पृ है वह मै हूँ, और वर्तमान व्यक्षमें 
देखूँ तो जितना जानने-देखनेका व्यापार है वह सब मै हूँ उसके अतिरिक्त 
जो कलुषित परिणाम है वह मै नहीं हूँ-इसप्रकार ज्ञानी मेद करते है। मै 
चेतन्य ज्ञाताशकिसे परिषूणे हूँ । | 


जिस प्रकार नमक की डली ज्ञाररससे परिपूर्ण है उसी प्रकार आत्मा 

ज्ञानरससे परिष्णे पिंड है । जितना जानने-देखने का व्यापार है उतना मै हूँ 
उसमें जो मलिनताके भाव होते है उतना मै नहीं हूँ | अस्थिरताके कारण 
अपने स्वभावकी ओर उन्म्रुख नहीं हुआ जा सकता वह मेरे पुरुषार्थकी 
श्रशक्ति है। चैतन्य स्वय समाधानस्वरूप है, वह समाधान करता है कि मै 
पुरुषार्थ द्वारा स्थिर पर्याय प्रगठ करके अस्थिर पर्यायकों हटा दूँगा। जिस- 
प्रकार लोकमें' कहा जाता है कि “वाला तेने शा दुकाल” उसीग्रकार विभाव 
की ओर उन्मुख हुश्रा ज्ञान मी समाधान करता है, तीव्र दुःखों को दूर करनेके 
लिये विश्रामस्थल खोजता है | यह बालक आगे चलकर बडा हो जायगा, इस- 
प्रकार बालक शब्दसे शुद्ध पर्यायका अंश प्रगट हुआ है और दृष्टि पृर्णस्वभात 
पर है इससे ज्ञानी प्रृणता ही देखते हैं, और निर्मल पर्याय मी अल्प कालमें 

«६ (पूण हो जायगी--ऐसा समाधान करते हैं। 

लोकमें मी तीत्र दुःखको दूर करनेके लिये ज्ञान समाधान करता है 


अधिक दुःख न भोगना हों तो दूसरेका आश्रय लेकर दुःखको दूर करता है। 
६ 
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ज्ञान दु खकी दूर करता है इसलिये ज्ञान ही समाधानस्वरूप है | विभावकी 
ओर उन्मुत्व हुआ ज्ञान मी दूसरेका आश्रय लेकर थोड़ा दुःख दूर करता है । 
तब फिर ज्ञानभावसे समस्त पुण्य पापकी बृत्तिको दूर करके ज्ञान समाप्त 
खरूप रहे ऐसा चेतन्यका सामथ्य है । 


श्रात्मामें जब हपे-शोककी वृत्तियों उठें उस समय मी ज्ञान समाधान 
करता है कि मै तो उनसे मित्र हूँ; यह जो दृत्तियों हैं सो मै नहीं हूँ, जितनी 
चेतन्य शक्ति है उतना मै हँ-ऐसा समावान करके खरूपकी ओर उन्मुख 
हो जाता है-- ऐसा चैतन्यका स्वभाव है | धर्मी जीव विचार करता है कि--- 
मीतर यह जो केवल ज्ञानव्यापार दिखाई देता है उसमें यह क्या ? बाह्मर्म 
श्नुकूलता-प्रतिकूलताके निमित्तोंके कारण हृषे-शोकके प्रसंगोंका स्मरण होनेसे 
उसमें श्रटक जाता हूँ और अपने स्व॒रूपमें स्थिर नहीं हो पाता, यह क्या ? 
में समाधानखरूप हूँ, चाहे जैसे हृप-शोकके प्रसंगोंमें समाधानस्वरूप रहना 
वह मेरा स्वभाव है। अपने स्वरूपकी ओर उन्मुख होनेका मेरा स्वमाव है । मे 
परसे उदासीनस््ररूप हँ---ऐसा विचार करके धर्मी अपने स्वरूपमें स्थिर 
होता है। परके ओर की चृत्ति होती है उच्तकी उत्पत्ति मेरे घरसे नहीं है 
किन्तु पर घरसे है,-ऐसा विचार करके अपने शांत-उदासीन स्वरूपमें रहनेका 
नाम श्रात्माका अनुभत्र और उसीका नाम धर्म है। 


( स्वागता ) 
सर्वतः स्वर्सनिर्भर भाव॑ चेतये स्वयमहं स्वमिहैकम | 
नास्तिनास्ति मम कश्चन सोहः शुद्धचिद्धन सहोनिधिरस्मि।३० 


श्र्थ,-- इस लोकमें में स्वतः ही अपने एक आत्मस्वरूपका ही भतु- 
मवन कराता हैं कि जो स्वरूप स्वत. अपने विजरसरूप चैतन्यके प्रिणमन 


हम] 


से पुर्ण भरे हुए भाववाला है, इसलिये यह मोह मेरा कोई भी सम्बन्धी नहीं 
है-म तो शुद्ध चतन्यके समूहरूप तेजपुजका निधि हूँ। 
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कहे विचच्छन पुरुष सदा में एक हौं। 
अपने रससौं भर्यों आपनो ठेक हौं॥ 
मोहकम मम नाँदि नाहि भमकूप है। 
शुद्ध चेतना पिंधु हमारो रूप है ॥ 


( समयसार नाटक, जोचद्वार ३३ ) 


यह धर्मात्मा जीव चेतनामें एकाग्रतारूप भावना करता है कि अपने 
से ही अपने एक आत्मस्वरूपका अनुभवन करता हूँ, जो रूप सर्वतः अर्थात्‌ 
चारों ओरसे असख्य प्रदेशमें चेतन्यके निजरससे परिपूर्ण है, चैतन्यमें मी 
चैतन्यरस है, वह शात श्रानदरससे परिपूर्ण हे उसका घर्मी अनुभवन करता है। 
जड़का रस चैतन्यमें नहीं है--जड़का खट्टा-मीठा आदि रस जड़में ही है। 
खानेका लोलुपी जड़का रस लेने में रागभावसे एकामग्र हुआ उसे 
(लोग रसका आस्वादन कहते हैं। क्या रसकी व्याख्या इतनी ही है £ दूसरी 
कोई रसकी व्याख्या नहीं है ः किस भूमिका में, कौनसी सत्तामें, कौनसी 
अवस्थामें रसका आस्वादन है वह कभी देखा है 


आत्मा ज्ञानस्वरूप है। उस ज्ञाता और ज्ञेयका भेद नहीं कर सका 
इससे सञ्री, कुटुंब भादिमें, वर्ण, गंध, रस और स्पश में, खानेपीनेमें जहाँ 
एकाग्र होता है, जिसे लक्षमें लेता है उसीमें एकाग्र होकर दूसरी चिंता छोड 
देने को लोग रसका आस्वादन कहते है । 

परवस्तु झ्रात्मामें कहीं प्रविष्ट नहीं होगई है, किन्तु जिस ओर एकाग्र 
हुआ उसके अतिरिक्त दूसरा सत्र कुछ भूल गया इसलिये उसे ऐसा लगता है 
कि इस वस्तुमेंसे मुमे अच्छा रस मिला, किन्तु जड़का रस कहीं शआत्मामे 
प्रविष्ट नहीं हो जाता | स्व्रय अपने रागके रसका ही वेदन करता है । 


पा धरम लड़केका विवाह हो, भॉति-मेतिके पक्‍वान्न-मिष्टान तथा शाक, 


पापड़ आदि बने हो, खानेका लोलुपी उसमें एकांग्र होकर स्वाद ले रहा हो 
और माने कि अद्ढा | आज कितना मजा आया | लेकिन मजा उन वस्तुओंमें 
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है या तूने रागसे कल्पना कर ली है ? क्‍या परवस्तु आत्माको स्पशे कर 
सकती है ? भाई ! विचार तो कर कि सुख काहेमें है ? मरते समय कौन 
शररणरूप होगा ? अरण्य-रदन कौन सुनेगा ? कहाँ जाकर विश्राम लेगा ६. 


जो स्वरूप अपने रससे स्वतः परिप्रणें है उस अपने रसरूप विषयको 
लक्षमें लेकर आकुलताके स्वादकों प्रथकू करके, अन्य चिन्ताश्रोंसे च्युत होकर 
आत्मा ज्ञाता-दष्टा है उसके स्वमावरसमें लीन होनेका नाम निजरस है। पररमें 
रस कब था ? मात्र कल्पनाके घोड़े दौड़ाये हैं परमें जितना चुखका स्वाद 
लिया है, दूसरे क्षण उतना ही दुःखका स्वाद आयेगा | अनुकूल सयोगके 
समय छुखकी, और वियेगके समय दु.खकी कल्पना करता है । परका सयोग 
तो क्षणिक दे--निद्यस्थायी नहीं है । नित्यस्थायी वस्तुका रस आत्मस्वभावो- 
न्मुख परिणमित होनेसे-ठजनेसे, प्ृणे भावसे मरा हुआ निजतत्तत है, उससमेंसे 
निजरस आता है, वह रस नित्य स्थायी वस्तुमेंसे झाता है; इससे धर्मी ४ 
विचार करता द्वै कि विकारका और मेरा कोई सम्बन्ध नहीं हे, मै तो चैतन्य 
समूहरूप तेज:पुजका निधि हूँ, मेरी चेतन्य निधिमेंसे शाति ओर छुख कम 
नहीं हो सकते । अपने शातरससे भावक-मावकों प्रथक्‌ करके एकाप्रताका 
अनुभव करे वही आतत्माकी शातिका उपाय है, मोक्षका पथ है। 


किसीको प्रश्न उठे कि ऐसा मेद कैसे किया जाये £ तो कहते है 
कि-मैसे किसी मनुष्यको बाहर गाँव जाना हो, किन्तु गॉवका मार्ग किसीसे पूछे 
विना-अनजाने ही चलने लग जाये तो निश्चित प्राममें नहीं पहुँचा जा 
सकता | मार्ग तो जानना नहीं है; तब फिर विना जाने कैसे चले और बिना 
चले कैसे पहुँचे * उसीप्रकार जो आत्माका शात निर्मेल स्वभाव है उसे जाने 
बिना आगे कदम नहीं बढ़ाया जा सकता; मार्ग जाने विना झात्माके अनुभव 
की एकाम्रताके कदम नहीं बढ़ाये जा सकते ओर कदम बढ़ाये विना मोक्ष 
नगर नहीं पहुँचा जा सकता । इससे आचायंदव कहते हैं कि खरूपमें 
अत्ावधानी का निमित्त कारण जो मोह भाव है वह मेरा सरूप नहीं है, मेरा 
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खरूप उससे मिन्न ज्ञाता-द्ट है--ऐसा बराबर सममभाकर, प्रतीति करके ख- 
रूपमें एकाम्र हो अर्थात्‌ जान लेनेके पश्चात्‌ एकाग्रताके कदम बढ़ाये तो मोक्ष 
जुग़र पहुँचा जा सकता है। 


धर्मात्मा जिस प्रकार अपनेसे मोहको प्रषक्‌ करता है. उसीप्रकार 
क्रोध, मान, माया, लोभको भी प्रथक्‌ करता है। कोई कहे कि--अनादिके 
क्रोध, मान एकदम केसे जा सकते हैं ४ 


अरे | लेकिन तू कौन है ? दो घड़ीमें क्रेवलज्ञान प्राप्त करे-ऐसा 
तेरा सामथ्ये है। उस पर दृष्टि कर तो क्रोध, मान सहज ही दूर हो जाएँगे । 
महान सत-महात्माश्रोंने अतमुहर्तमें केवलज्ञान प्राप्त किया है। 


गजसुकुमार जैसे महान सत-मुनिक्रे सिरपर अग्नि रख दी | आंख और 
कान जलते थे उस समय किंचितमात्र क्रोध न होने दिया और अतस्‍स्वेरूपमें 
स्थिर होकर ४८ मिनिटमें केवलज्ञान प्रगठ करके मुक्त हुए | अन्य कितने ही 
संत-मुनि परमात्मदशा प्रूणे करनेके लिये ध्यानमें स्थिर होगये थे उसी समय 
किसी पूर्व भवके बरी देवने पूर्व प्रकृतिकि योगसे आकर मुनिको मेरु पर्वतपर 
ले जाकर वहाँ ( जिस प्रकार कपड़ोंकों पछाड़ते हैं ) पत्थरपर पछाड़ा, उस 
समय मुनियोंने स्व॒रूपमें स्थिर होकर केवलज्ञान प्राप्त किया, देद्द छूट गई 
और मुक्त हुए । 


. कोई कहे कि--तेरे साथ ऐसा बदला ढूँगा कि तुमे अतरमें गुण 
प्रगट नहीं होने दूँगा | किन्तु सुके भव करना ही नहीं हैं न | अवतार है ही 
नहीं ) फिर तू बदला लेगा कैसे ? तू मुझमें प्रविष्ट हो ही नहीं सकता, इस- 
लिये ऐसा बैर-बदला लेनेके लिये कोई समर्थ नहीं है कि अतरमें गुण प्रगट 

ल्‍>होनेमें बाधक बने । खय अतरमेंसे क्रोव दूर कर दिया, फिर सामनेवालेके बैर 
_” रनेसे इसका गुर प्रगठ होनेमें बाधा हो--ऐसा नहीं हो सकता । जगतमें 
कोई ऐसी शक्ति नहीं है कि इसका गुण प्रगठ होनेसे रोक सके । बैर रखने- 
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वालेका बैर उसके पास रहता है और खय॑ खाधीनरूपसे मोक्षपर्याय प्रगट 
करके मुक्त द्वोता है। 

वाह्ममें परीषद्द आयें, प्रतिकूलताएँ आये वह सत्र पूर्व प्रकृतिक्र, 
आधीन है, और गुण प्रगट करना अपने पुरुषार्थक्रे आधीन है। भनेक लोग 
ऐसा कहते हैं कि अतरमें गुण प्रगट हुए हों, धर्मात्मा हो तो दूसरे पर प्रभात 
पड़ना चाहिए, अतरमें अहिंसा प्रगटी हो तो बाह्ममें दूसरोंपर उसका प्रमाव 
प्रभाव पड़ना चाहिए, किन्तु चढ वात सर्वेया मिथ्या है। सत-मुनि,-केवलज्ञान 
प्राप्तिके सन्‍्मुख हो--ऐसी अत्रस्थामें हो और सिंद-बाघ आदि आकर फाड़ 
खाते हैं | पुण्यका उदय हो तो दूसरोपर प्रभाव पड़ता है भर न हो तो 
नहीं भी पड़ता | अतरमें गुणोंका प्रगट होना अलग वस्तु है और प्रभाव पड़ना 
अलग वस्तु है | 

जिसप्रकार क्रोय्से मेद करे उसीप्रकार मानसे भी मेढ कर डाले कि * 
मान मेरा स्परूप नहीं है । कोई कहे कि हम तो ऐसे साधन सपन्न हैं इससे 
कोई हीन कैसे कह सता है ? किन्तु भाई ! कोई हीन कहे था अच्छा 
कहे---वह सत्र पूर्व प्रकृतिके आधीन है, और गुण ग्रगट करना अपने आधीन 
है | पहले अनन्तवार कौड़ीके मोल विक्र गया और यहाँ थोड़ासा अनाढर हो 
जाये तो कह्दता है कि हमें ऐसा क्यों ? मानका पार नहीं है | किन्तु धर्मात्मा 
ऐसा समभते हैं कि वह मान मेरा खरूप नहीं है, मे शात-निरमिमानखरूप हैँ | 


उसीप्रकार माया-दभ मी मेश खरूप नहीं है। लोग माया करके 
अपनी चतुराई बतलाते है कि हमने उसे फेंसा ठगा ! किन्तु विचार तो कर 
कि मायासे कौन टगा गया ? सामनेषालेके पुण्यका योग नहीं था, इससे तेरे 
जैसे धोखेबाज-प्रपचीसे उमका पाला पढ़ा, किन्तु वास्तवमें तो तू ही ठगा गया 
है-सामनेब्ाला नहीं ठगा गया। वे अपने ज्ञानकों सीधा न रखकर उलठा किया 
इसलिये त्‌ ही ठगा गया | धर्मात्मा जीव मावासे मेद कर्ता है कि माया मेंग 
खर्ूप नहीं है--मे तो सग्ल स्तभावी, चिन्मूति आत्मा हैँ। उसीअकार लोग- 
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तृष्णासे मेद करे । तृष्णा मोह माव है, मेरे चैतन्यका स्वरूप नहीं है | तथा 
कर्मसे मेद करे कि जो यह अपू्ण अवस्था है इसमें कर्मका निमित्त है इसलिये 
* स अवस्थाको कर्ममें डाल दिया है। मै तो प्ूणे स्वभावसे शुद्ध हूँ, वह कर्म 
मुझमें नहीं है--- इसग्रकार कर्मसे मेद करना चाहिए । 
नोकम अर्थात्‌ जितने बाह्य निमित्त दिखाई देते हैं वह भी मेरा स्व- 
रूप नहीं है | मतिज्ञान द्वारा जाननेसे सीधा ज्ञात न हो--बीचमें दीवार 
आदि आवरण आये वह आवरण नोकर्म है| श्रुतज्ञानमें यह पुस्तक निमित्त 
है इसलिये यह पुस्तक मी नोकर्म है। 
मेंस का दूध ओर बादाम-पिस्ता खानेसे मस्तिष्क ठण्डा रहता है--- 
ऐसा अनेक लोग मानते हैं, किंतु यह बात विलकुल मिथ्या है| यह सब 
' परवस्तु हैं, नोकर्म है । उस वस्तुका संयोग होना-वह ॒नोकर्म है। साताका 
उदय हो तो वैसे निमित्त मिलते हैं और यदि असाताका उदय हो तो असाता 
के अनुकूल निमित्त होते हैं, परवस्तु तो निमित्तमात्र है। इससे सालिक आ- 
हार लेना और गृद्धिभाव करना--यह् कहना नहीं है, किंतु यहाँ तो पर- 
पदार्थक्रे ऊपरसे दृष्टि उठा लेनेकी बात है, साता-असाता होना हो तो ढस 
प्रकार बाह्य वैसे निमित्त उसके कारणसे उपस्थित होते हैं। ज्ञाना समझता 
है कि निमित्त मुके कुछु कर ही नहीं सकता । 
निद्रा बराबर आये तो काम अच्छा होता है वह सत्र मान्यता श्रम 
है | कोई कहे कि-लड़केने मुके क्रोध कराया, किन्तु एक पदार्थ दूसरे 
पदार्थमें कुछ कर ही नहीं सकता । लड़का तो नोकर्म है, उसने क्रोध नहीं 
कराया है, किन्तु स्वय विपरीत पुरुषार्थ करके ओध किया और लड़क्रेको निमित्त 
बनाया | द्ब्यकर्म, मावकर्स और नोकर्म--इन तीनोंका संबंध है | दन्यकर्म 
“अपर्थात्‌ आठ कर्मोके जड़ रजकण, भावकर्म अर्थात्‌ चैतन्यके राग-द्वेष-मोहरूप 
परिणाम और नोकर्म अर्थात्‌ बाह्य निमित्त । इन तीनोंका स्वरूप समझाया 
वहाँ अज्ञानीने समझा कि यह मेरे हैं, किन्तु ज्ञानी समझते हैं कि उन तीनों 
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क्मोसि मेरा स्वरूप पृथक है। मन-वचन-कायाकी ओर उन्मुख होना भी 

मेरा स्वरूप नहीं है | इन्द्रियां आत्मदशाको प्रगट करनेंगें आधारभूत नही 

हैं-.ऐसा इन्द्रियोंसे भी मेद ज्ञानी समझता है ॥ ३६ ॥ ह 
अब क्षेय मावक्े मेदज्ञानका प्रकार कहते हैं:--- 


ण॒त्वि मम धम्मआदि बुज्कदि दा एवं अहमिको। 
त॑ धम्मशणिम्ममत्तं समयस्स-वियाणया विति ॥ ३७॥ 


अर्थ--ऐसा जाने कि-इन धर्म श्रादि द्र॒व्योंसे मेश कोई सबंध नहीं है; 
एक उपयोग है वही मै हँ'--ऐसा जो जानना है उसे सिद्धातके अथवा स्व-पर 
के स्वरूपरूप समयके ज्ञाता धर्मद्रव्यक्रे प्रति निर्ममत्व कहते हैं। 

३६ वीं गायामे आत्माकी परसे निराल। श्र्थात्‌ मोहकर्मकें निमित्तसे , 

होनेवाले भावोंसि प्रघक्‌ बतलाया | ३७ वीं गाथामें उससे मी थागे बढते हैं । ४ 
मेद ज्ञान होनेके पश्चात जो ज्ञेयके विचार आते है उनसे मी प्रथकू बतलाते 
हैं और अतर एकाग्रतामें बढ़ाते हैं । धर्मात्माकों भेदज्ञान होनेके पश्चात्‌ धर्मा- 
स्तिकाय आठिके विचार खाते हैं, किन्तु ब्रह ऐसा समझता है क्ि--इन 
धर्मास्ति श्रादि छुह् पदार्थोंका और मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है; लेन-देन नहीं 
है | एक उपयोग ही मै हँ,--उसे सिद्धान्तका ज्ञाता, त्रिकाल स्वरूपका 
ज्ञाता, अथवा स्व-पर पदार्थका ज्ञाता निमेमत्व कद्दते हैं | 

आत्माका ज्ञान कैसा है ? अपने निजरससे जो प्रगठ हुआ है, निवारण 
न किया जा सके ऐसा जिसका विस्तार है | आत्माका ज्ञान इतना विकास- 
रूप है कि उसमें चाहे जितने पढार्थ ज्ञात किए जाएँ तथापि ज्ञानका विकास 
न थके । देखो भाई ! तुम्हें यह ज्ञात होता है उसमें तुम्हारा ज्ञान यकता है? 
नहीं पकता; क्योंकि जिसका जाननेका स्वभाव है वह क्या नहीं जानेगा ! 
सत्र कुछ जान लेगा । जिम्नप्रकार थोड़ा जाननेमे ज्ञान नहीं यकता उसीप्रकारं 
सत्र पदार्योकीं जाननेमे भी ज्ञान नहीं थकता; किन्तु ऐसे विशाल ज्ञानका 
विश्वास नहीं चैठता । जीवोंकी ऐसी शोक दो जाती है कि इतनेसे शरीरों 


स्तन 
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इतना बड़ा ज्ञान हो सकता है * प्रतीति नहीं होती । दूधमेंसे दही होनेकी 
ग्रतीति, पानीसे प्यास बुमनेकी ग्रतीति, जड़की शक्तिकी स्वीकृति किन्तु 

_आत्ाका बल-तेज उसमें सम्यकूप्रकार एकाग्र होनेसे एक समय्में केवलज्ञान 
9प होता है--ऐसे आत्माके खमावका विखास नहीं बैठता | अपने निज- 
रसकी एकाग्रतासे प्रयट--ऐसा जो ज्ञान है उसका निवारण नहीं किया जा 
सकता, अर्थात्‌ चाहे जितने पदार्थोंका ज्ञान किया जाये तथापि न रुके-ऐसी 
शक्तिवाला वह ज्ञान है, उस ज्ञानका चाहे जितना विकास हो--बविस्तार हो 
तथापि उसकी सीमा नही है---असीम है। धर्मात्मा जानता है कि मेरे ज्ञानका 
खभाव ऐसा है कि समस्त परदार्थोंको ज्ञात करूँ तथापि उसका अत नहीं है। 
देखो भाई ! इस विशाल ज्ञानमे कहीं राग-दवेष नहीं आये किन्तु अकेला झुख 
ही आया | 


समस्त पदार्थोंको ग्रसित क'नेका जिसका खभाव है श्र्थात्‌ तीनकाल 
तीनलोकक्े पदार्थोकों जाननेरूप ग्रास कर लेनेका जिसका खभाव है, 
श्रात्माकी प्रचण्ड, उम्र चिन्मात्र शक्ति द्वारा ग्रासीभूत करनेका सामथ्य है, 
ग्रासीभूत अर्थात्‌ तीनकाल तीनलोकके पदार्थ मानो ज्ञानमें ग्रास न हो गये 
हों ! अतमम्न न हो रहे हों ! ज्ञानमें तदाकार डब न रहे हों ! विश्वक्षे समस्त 
पदार्थ अदर ग्रविष्ट न होगये हों |--इसप्रकार शआत्मामें प्रकाशभान है। पर- 
पदार्थ आत्मामें प्रविष्ट नहीं होते, किन्तु इसप्रकार प्रकाशमान हैं मानो प्रविष्ट 
हो गये हों । 


जिसम्रकार दर्षणमें वस्तुओका प्रतिभास दोता है, तब वे समस्त 
वस्तुएँ ऐसी दिखाई देती हैं मानो अतमग्न होगई हों | प्रविष्ट होगई हो ! 
दर्षणमें एक ही साथ पांच हजार वस्तुएं दिखाई दें तथापि उसमें जगहकी 
>ऊमी नहीं पड़ती | जब दर्पण जैसे पदार्थमें ऐसा होता फिर ज्ञानमें क्‍या 
ज्ञात नहीं होगा * 
शरीरको लक्षमेंसे निकाल दिया जाये तो आत्मा इस सम्य भी ज्ञान 
हि 
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की ,अरूपी मूर्ति है। उस अकेली ज्ञानमात्र मूर्तिमे क्या ज्ञात नहीं होगा 
ज़ड़-चेतन्य समस्त पदार्थ एक ही साथ प्रकाशमान हो ऐसा उसका सामर्थ्य 
है । जिसप्रकार श्रप्निक्री एक चिन्गारी सत्रको जला देती है उसीप्रकार ज्ञानक्वा 
प्रक अश सबको जान लेता है । ह 


चौदह राजु लोकमें धर्मास्तिकाय नामका एक अरूपी पदार्थ है जो 
जड़-चैतन्यको गति करनेमें उदासीन निमित्त है| जैसे-मछलीसे पानी यह 
नहीं कहता कि तू चल ! किन्तु जब मछली चलती है उस समय पानी उदा- 
सीनरूपसे निमित्त होता है, उसीग्रकार धर्मास्तिकराय उदासीन निमित्त है। 

उसीप्रकार चौदह त्रह्मागडमें एक अपर्मास्तिकाय नामका अरूपी 
पदार्थ है | जड़-चेतन्य गति करते हुए स्थिर होते हैं उन्हे स्थिर होनेमें वह 
उदासीन निमित्त है। जेसे--च्ष पथिकसे नहीं कहता कि तू इस छूायामें 
बैठ जा ! किन्तु जो स्थिर होता है उसे छाया उठासीन निमित्त है, उसीप्रकार) “ 
अधर्मास्तिकाय उदासीन निमित्त है। 


वैसे ही आकाशास्तिकाय नामका लोकालोकमें सर्व व्यापक एक 
अरूपी -प्रदार्थ है; जो धर्म, श्रधर्म, काल, पुद्रल और जीव-इन पँचों द्वव्योको 
ज़वगाह (स्थान) देनेंमें उद!सीन निमित्त है। यह सम्रहात्मक लोकके बाद क्‍या 
होगा ? यद्द सब वस्तुएँ ऐसीकी ऐसी कहॉतक होगी ? उसके बाद क्या होगा? 
उसके वाद क्‍या होगा ? ऐसा विचार किया जाये तो मात्र रिक्त स्थान लक्षमें 
श्रायेगा वह क्षेत्रसे अमर्यादित आकाश है । 

लोकाकाशके प्रत्येक प्रदेश पर एक एक कालाशु द्रव्य स्थित है, 
बह कालाशु द्रव्य असस्य हैं | जिस सूर्य-चन्द्रके निमित्तसे दिन-रात निश्चित्‌ 
होते हैं वह काल द्रव्य नहीं है, किन्तु कालद्ब्य नामका श्ररूपी खतन्त्रपदार्थ 
है ज़ो सर्व द्ब्योंको परिणमनमें निमित्त है। 

इन पदार्थोको जिसने स्वीकार नहीं क्रिया, उसने अपने के 
विस्तारक़ो ही स्वीकार नहीं किया है | ज्ञानी समझना है कि यह सब पदार्थ 
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जगतमें है, सर्वज्ञ भगवानने देखे हैं, मेरे ज्ञानमें मी ज्ञान होते हैं तपापि उन 
पदा्थोका और मेत् कोई सबंध नहीं है | 


यह जो समस्त वस्तुएँ दिखाई देती हैं सो पुद्ठलके स्कन्ध हैं। उस 
स्फृपमें एक एक परमाणु द्रव्य स्पतन्त्र पृथक २ है । ऐसे परमाणु दृब्य अनत 
हैं। और इस जीव द्वव्यसे अन्य दूसरे जीव द्रव्य भी अनत हैं | धर्मी नीव 
समझना है कि-धर्मास्तिकाय आदि पदार्थ, पुष्नलन और मुझते अन्य जीत 
द्रव्य--वे छुह्ों द्न्य मुझपे मिन्र हैं, वह मेरे ज्ञानका ज्ञेय है, वह मेरे ज्ञानमें 
ज्ञात, होने योग्य है किंतु उसका और मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है । 


घरके दरवाजे-खिड़कियोां कितनी हैं, घरमें कितनी रजाइयॉ- हैं, 
एक एक खिड़कीमें क्रितने लोहेके सलिये है--उन सत्रकी खबर होती है, 
झिन्तु आत्मार्में कितना सामथ्ये है उसकी खत्रर नहीं है | जगतक्रे छुद्ठ पदार्थ 
हैं--वह ज्ञानका विषय है, उस वस्तुकी जिसे खत्रर नहीं है उसे मेरा ज्ञान 
कितना है उसकी खबर नहीं है| थोडा २ जाननेमें अटक जाता है, अनुकूलता- 
प्रतिकूलतामें अच्छा-बुरा मानकर अटक जाता है, किन्तु धर्मात्मा समझता है 
कि थोड़ा २ जाननेमें रुक जाना--ऐसी अपूणता तथा अनुकूलता-प्रतिकूलता 
में रुक जाना--ऐसी तुच्छुता मेरे स्वभावमें नहीं है। वें जेय ओर वह मोह, 
उनका और मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है | पुदूगल और जीव द्व्यकी विशेष 
बात आगे आयेगी । 

जीव द्रव्यको अन्य किसी दहृव्यके साथ कुछ लेन-देन नहीं है उसका 
अधिकार इसमें दिया है | 


३६ वीं गाधामें आया कि--मोहकर्मके निमित्तसे आत्मामें जो भाव 
“5, हो वह आत्माका भाव नहीं है, उससे आत्माको लाभ नहीं है। आत्माका स्व- 
भाव तो ज्ञायक है, उसे समझकर उसमें एकगग्रता हो वही लाभ है। 
अब यहाँ कहते हैं कि-जीव और पुद्टल मेरे ज्ञानका' ज्षेय है | 
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घर्मी विचार करता है कि मन, वाणी, देह, कर्म और बाह्यका 
सयोग--वे सत्र पुदूगल हैं, वे मेरे कोई सम्बन्धी नहीं हैं । वे कर्म झोर 
शरीरादि मेरे ज्ञाताके जेय हैं, वे ज्ञाता होने योग्य है और मे ज्ञाता हैं। लक्ष्मी," 
मकान आइि पुदूगल मुझे छुख या दुःख देनेमें समर्थ नहीं हैं | पुद्गल द्रव्य 
के साथ मेरा किसी मी प्रकारका सम्बन्ध 'नहीं है, उससे मुके लाभ या धर्म 
हो---ऐसा मी नहीं है, सेश ज्ञानस्रमाव है. उसे पहिचानकर उसमें एकांग्र 
होनेसे धर्म होता है | 

अन्य आत्माओके साथ मी में! कोई सबंध नहीं है | दूसरे आत्मा 
मुके लाभ-हानि पहुँचा सर्के>>ऐस। भी लबध नहीं है। मात्र ज्ञेव ज्ञायक 
रूपसे सवध है | मेत आत्मा तो परसे निराला है। सिद्ध हो उस समय 
निराला है--ऐसी जात नहीं है किंतु त्रिकाल निराला है; वर्तमानमें मी निरा-, 
ला है। मेरी वस्तुर्में दूसरेका हाथ नहीं है, और न मेरा किसी दूसरी वस्तुमें 
हाथ है | दूसरे आत्मा मुके सहायता नहीं दे सकते | देव-गुरु-शासत्र मी मुझे 
सहायता नहीं दे सकते | स्वयं सममे तब॒दठेव-गुरु शास्त्रको निमित्त कहा 
जाता है | 

समेत और इन शरीर-मन-बाणीके किसी भी रजकणका कोई संबंध 
नहीं है । यह जो परोन्मुखताके चणिक शुभाशुभभाव होते हैं---उनका और 
मेरा कोई सवध नहीं है | अन्य जीव जो ख्री, कुट्ठम्ब, पुत्र-पुत्री श्रादि तथा 
देव-गुरु-शाक्ष हैं उनका और मेरा कोई सी संध नहीं है । ऐसे अपने निराले 
आत्माकी श्रद्धा होनेसे ही देव-गुरु-शास्त्रकी यथार्थ पहिचान होती है | अकेले 
निमित्तपर लक्ष रहे वह राग है; देव-गुरु-शास्त्र ही मुझे तार देंगे---ऐसी दंष्टि 
रहे तबतक ज्ञान मी ययार्थ नहीं होता । 

प्रश्न ---देव-युरु-शास्त्र सी आत्माको कुछु लाम या सहायता नहीं 
कर्ते--ऐसा एकान्त इष्टिसे कहते हो 

उत्तर---सम्यक्‌ एकान्त इश्सि ऐसा ही है। आत्मा जब स्वोन्मुख 
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होता है तमी स्व-परको यथार्थ जानता है | जब स्वोन्मुख हो तभी देव-गुरु- 
शास्त्र से मै मिन्र हूँ, परमार्थ से कोई मुके सहायक नहीं है--ऐसा भान 
-हने के पश्चात्‌ ही स्व-पर का यथार्थ ज्ञान होता है | देव-गुरु-शास्रका निमित्त 
और अपना उपादान-दोनों का अर्थात्‌ स्तर-परका स्वरूप यथार्थ जानता है, 
निमित्त कौन है ओर मै कौन हूँ वह बराबर जानता है, मै पर से निराला 
जागृत चैतन्य ज्योति हूँ, मेरे गुणोका विकास मुझप्ते होता है और मेरे गुर्णों 
का विकास हुआ उसमें उपस्थिति रूप निमित्त देव-गुरु और शाञ्र है। इस 
प्रकार अपना स्॒रूप और देव-गुरु-शात्रका स्वरूप स्व का भान होनेके पश्चात्‌ 
बराबर समझ लेता है | स्वसन्मुख होनेके पश्चात्‌ स्तर-परका ज्ञान हो वह यथार्थ 
ज्ञान है | अकेले निमित्त पर लक्ष होना सो राग है, अकेले पर पदार्थपर लक्ष 
है है तत्र तक यथार्थ ज्ञान नहीं होता । पर से मिन्न पड़े हुए ज्ञान में जो स्व-पर 
" पदार्थ का स्ररूप ज्ञात हो वह यथार्थ ज्ञात द्वोता है। 
धर्मी विचार करता है कि---जो राग है सो मैं नहीं हूँ, शरीणदि 
तथा अन्य श्रात्मा मी मै नहीं हूं; मै तो ज्ञायक एक आत्मा हूँ, अन्‍य आत्मा 
मेरे ज्ञानमें ज्ञात होने योग्य ज्ञेय हैं किन्तु वह मेरे सम्बन्धी नहीं हैं । 
मै ठकोत्कीणं एक ज्ञायक खभावपने से परमार्थत' अतरंगतत्त हूँ, 
अनत ज्ञानादि गुणोंका पिण्ड हैँ । ठकोत्कीण अर्थात्‌ मै निविड हूं, परवस्तु 
आकर मेरे खभावमें विष्न नहीं डाल सकती, वह मुझे लाम-हानि करने या 
छूने-स्पश करनेको भी समर्थ नहीं है । चाहे जितने अनुकूलता या ग्रतिकूलता 
के संयोग आये, तथापि वह मुझे स्पशे करनेमें मी समर्थ नहीं है । 
धर्म कपड़ोंमें नहीं है, आहार प्रहण करने यात्यागदेनेमें मी धर्म नहीं - 
है, मन-वाणी-देहमें भी धर्म नहीं है । “बत्थु सहावो धम्मो” वस्तुका खभाव 
5 ही धर्म है, धर्म आत्माका स्त्रभाव ही है, खभावमें अन्य किसी प्रकारदी ओपा- 
घिक सबनन्‍्ध न होने देना और खभावरूपसे रहना सो धर्म है । 
मै ज्ञायक खभावपनेसे परमार्थत. अतरग तक हूँ। श्री, कुटुब, 
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शरीरादि और देव-गुरु-शात्ष--वे सत्र मेरे खभाव से मिन्न खमावत्रचाले हैं । 
प्रत्येक आत्माका स्वभाव तो एक प्रकारका है, किन्तु प्रत्येक आत्म दृव्य र वतून- 
मिन्न हैं | यहँ। पर देव, गुरु, ओर सिद्ध भगवान सत्रंको ले लिया हैं; उन" 
सबका स्व्रभाव मुझसे मिन्न है| मित्र स्वभाव अर्थात्‌ समस्त द्ृब्य मुझसे स्वतंत्र 
मिन्न हैं; मेरा खमातब मुझमें ओर उनका स्वभात्र उनमें, किसीका स्वमात्र किसी 
में प्रविष्ट नहीं हो गया है,-इस अपेक्षा से मिन्न स्त्रभाव कहे हैं; किन्तु 
जातिकी अपेक्षासे तो एक अर्थात्‌ समान ही है। 


स्री, कुटुम्ब, देंग, गुरु, शात्र, शरीर, मन, वाणी आदि सत्र बाह्य- 
तत्र है, मं तो अतरग तख हूँ। इध्षमें अनेक सिद्धान्तोंका समावेश है 
आत्ति-नास्ति से वहुत दृढ़ किया है । कोई परतत्ल आत्मतत्तको सहायता 
करने, लाभ करने या द्वानि करनेमें असमर्थ हैं। परदृव्य परमार्थते अपने 
बाह्य तचपनेको छोडनेमें असमर्थ हैं, म॑ परद्रज्योका वाह्य_तत्तपना छुड्टानेमें 
असमर्थ हूँ । कोई पदार्थ मुके लाभ हानि कबकर सकता है, कि ज्ब वह 
अपने स््रभावक्ा अभाव करके मुझमें प्रविष्ट हो जाये तब। किन्तु कोई पदार्थ 
किसी पदार्थमें प्रविष्ट नहीं हो सकता, इसलिये मुझे कोई पदार्थ लाभ-हानि 
नहीं कर सकता | एक रजकण या अन्य जीव अपने गुण या अवस्यथाका अभात्र 
करके मुझमें आनेको असमर्थ हैं इसलिये मुमे लाभ-हानि करनेमें समय नहीं हैं । 
मै चिदानन्द मूर्ति हँ---ऐेसा जानना और उसमें स्थिर होना ही मुझे लाभ- 
दायक है, अर्थात्‌ मेरा आत्मा ही मुके लाभकारी है। 


लोग स्ली आदि बाह्य सयोगोंमें अनुकूलता-प्रतिकूलता मानते है 
किन्तु उनमें अनुकूलता-प्रतिकूलता नहीं है; मात्र कल्पना करली है | जेसे कि- 
एक सुन्दर महल दो, मजबूत किवाड़-खिडकियं हो, फिर अन्दर से लगी 
आग, स्वयं अन्दर बैठा हो, किवाड-खिड़कियों मजबूत हैं. इससे खुलते नहीं 
हैं । जिसे अनुकूलताका कारण माना था वही ग्रतिकूलताका कारण हुआ | इस- 
लिये जो मान्यता थी वह मिथ्या हुईं । जो तत्त अपनेसे मित्र है वह अपने 
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को अनुकूलताका कारण नहीं हो सक्तता। वे सब्र वाह्म तत्त है। आत्मा 
अपने रूपसे है ओर बाह्य तत्तत रूपसे नही है श्रर्थात्‌ आत्माकी अपने रूपसे 
अस्ति और बाह्य _तत्वरूपसे नास्ति है। बाह्मतत्व बाह्यतत्तरूपसे है--- 
है मम नहीं है । जो तत्त ( पदढा4 ) झात्मासे मिन्न हैं वे आत्माको 
अलुकूलता-प्रतिकूलता या लाभ-हानि करनेंमें समर्थ हो ही नहीं सकते । 
मै स्वयमेत्र उपयुक्त ( उपयुक्त शर्थात्‌ जानने-देखनेक्रे व्यापारचाला ) 
हूँ, उसमें रहना ही मेरी वीतरागता प्रगट करनेकी रीति-पथ है। मै एक 
स्तरयमेत नित्य उपयुक्त हैँ, स्रयमेव अर्थात्‌ अपने आप, नित्य अर्थात्‌ त्रिकाल 
ओर उपयुक्त अर्थात्‌ ज्ञान-दशनके व्यापारवाला हूँ अपने आप त्रिकाल उप- 
“युक्त हूँ, यही मेरा स्वभाव, धर्म और व्यापार है, सम्पकृदृष्टिका यह व्यापार 
है । संकल्प विकल्पका व्यापार तो परका है, जडका है। सम्यकृदृष्टि विचार 
करता है कि मेरा व्यापार तो ज्ञान ही है, मेरा स्त्रभाव शुद्ध निर्मल है, उसीमें, 
धर्म है । लोगोंको अतरग तत्तका कोई विचार नहीं है ओर कहते हैं कि बाह्य 
तत्तका तो कुछ कहते ही नहीं, किंतु जिम्तमें धर्म नहीं है उसमें ज्ञानी कमी 
धरम बतलाते ही नहीं है । तूने अपनी विपरीत मान्यतासे बाह्ममें धर्म मान 
लिया है, उस मान्यताको छोड़ दे । 
मै एक हैं, सकक्प-विकल्पक्रे जो अनेक प्रकार हैं वह मेरा स्त्रभाव 
नहीं है, मै उससे विल्कुल मिन्न हूँ, सकल्प-विकल्पकी किसी भी भ्रकारकी 
उपाधि मुझमें नहीं है, उपाधि मेरा स्वरूप नहीं है, परमार्थत में एक, अना- 
कुल, परसे मिन्न चिन्मात्रमूर्ति हूँ । 
मै आत्मा अनाकुलतास्वरूप हैं, वाह्मकी दौड़-धूप ओर बाह्य तल्वका 
रक्कपना, तथा मै पर को रखता हूँ. और पर मुझे रखता है-ऐसे जो भाव 
होते है वह सत्र श्राकुलता-च्याकुलता है, ज्ञानी सममते हैं कि यह 
. आकुलता-व्याकुलता मेरा खरूप नहीं है। १९ पदार्थ हैं सो मै नहीं 
ड़ तब फिर उनके निमित्तते होनेवाले जो आकुलित भाव हैं वह मै कहसे 
होऊँ ? मै तो अनाकुल स्परूप हूँ--ऐसा भान हुआ तब आकुच्तताका अभाव 
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होता है और आकुलनाका अभाव हो तब श्रन्‍्य कुछ “भाव स्वरूप! प्रगठ होना 
चाहिए; आकुलताका अभाव हुआ इससे अपनेमें स्थिर हुआ वरह्ाँ निशकुल 
आनंद स्वरूपका वेदन करता है। ५ 

घरका कोई आदमी वीमार हो जाये तो आकुलता हो जाती है कि 
एकदम जाकर डॉक्टरको बुला लाऊँ, झट रोग दूर कर दूँ। किन्तु भाई | 
परका रोग दूर करना तेरे हाथकी बात नहीं है, उसके साताका उदय हो तो तेण 
निमित्त बनता है। तू मात्र परको साता देनेका भाव कर सकता है --परका 
रोग मिठा देना तेरे हाथकी बात नहीं है । 

ज्ञानी समझता है कि में परका कुछ नहीं कर सकता । इसप्रकार परके 
कतृत्वका अहंकार छूट गया, इससे परकी ओरका वल छूट गया और अपने 
में बल आया, श्रद्धा हुई, वस्तुका स््रभाव जाना, परका बनना-विगडना मेरे 
हायथकी बात नहीं है-ऐसा समाधान क्रिया, इसलिये अपनेमें स्थिर हुआ । मै , 
ऐसा करूँ तो ऐसा हो और वैसा करूँ तो वैसा हो--ऐसी दौड़-धूप छोड़- 
कर, आकुलताके स्वादसे मिन्न अपने आकुल-शात समाधान स्वरूपका 
वेदन करता है| स्त्रय अपने को मगवान आत्मा ही समझता है | अमी अल्पन्ञ 
है, केवली, भगव्रान नहीं हुआ है तथापि ज्ञानी अ्पनेको भगवान ही मानता 
है। परसे मिन्न हुआ इससे धर्मीको अपनी महिमा आती है कि में एक भगवान 
आत्मा हूँ । वस्तुस्वभावसे तो स्व॒ये भगवान ही है, इससे भी अपनेको मगवान 
मानता है| धर्मी जानता है कि मे प्रगठ निश्चसे एक हूँ, मे जगतके किसी 
भी पदार्थरूप नहीं हो जाता इसलिये मै एक हूँ । शरीर, वाणी और मन को 
स्वय अपनी खबर नहीं है ओर न मेरी खबर है | मुझे उनकी मी खब्रर है 
ओर अपनी मी खबर है--ऐसा में स्पष्ट प्रगट हूँ; इसप्रकार धर्मी अपनी 
महिमा गाता है। जबतक समझा नहीं था तबतक धनवालोंको बड़पन देता 
था, चाहे भले ही उनके कतैन्य दुष्क्ृत हों, मोस-मदिराका सेवन करते हों; 
किन्तु अपना भान होनेपर परकी महिमा छूट गई और अपनी महिमा आयी 
कि मै स्व॒य स्पष्ट प्रगट भगवान आत्मा हूँ। 
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घर्मात्मा जानता है कि शरीर-मन-बाणी आदिके साथ मेरा ज्ञेय-ज्ञायक 
सम्बन्ध है । वे ज्ञात होने योग्य है और मै ज्ञाता हूँ-इतना ही सबंध है । ज्ञेय- 
“कं थेक भाव मात्रके सम्बन्धसे पर द्रब्योके साथ परस्पर मिलन होने पर मी 
प्रगट स्वादमें आनेवाले स्वभावके मेदके कारण धर्म, अधम, झाकाश, काल, पुद्ठल 
झन्य जीवोंके प्रति मै निर्मम हूँ | पहले जब समझा नहीं था तब उन पर का 
आश्रित होकर दौड़-धूप करता था, राग-ह्वेषमें रुकता था और उसका 
स्वाद लेता था, किन्तु जब ऐसा समझा कि राग-द्वेष मै नहीं हूँ, मेशा ओर 
उसका कोई सम्बन्ध नहीं है, मेरा स्वाद मिन्न है,--ऐसा भेदज्ञान करने से 
अपने शात आनन्द स्वरूपका वेदन करने लगा | 
अज्ञानी रागकों अपना मानता था इसलिये आत्मा और राग 
रे को एकमेक करता था, किन्तु ज्ञानीको भेदज्ञान द्वारा अपना स्वाद मिन्‍्न 
है-ऐसा ज्ञात होनेपर, धर्म, अधर्म, आकाश, काल, पुदूगल और अन्य जीवोके 
प्रति मै-निर्मम हूँ, वे मेरे नहीं है और न मै उनका हूँ, मै अपनेमें हूँ और 
वे मी खतत्र अपनेमें हैं-ऐसा ज्ञानी जानता है, क्योंकि सदैव अपने एकत्वमें 
प्राप्त होनेसे प्रत्येक पदार्थ ऐसेका ऐसा ही स्थित रहता है, अपने खभावको 
कोई नहीं छोड़ता | इसप्रकार ज्ञेयमावोंसे ज्ञानीको मेदज्ञान हुआ । 
प्रश्नः-इसमें धर्म कहों आया ? करना क्‍या आया * 
उत्तर--इसमें अनंतधर्म आगया | धम कहीं कुदाली-फावडेसे प्राप्त 
नहीं होता, किन्तु जो सदैव अपनेमें एकत्वसे प्राप्त है-ऐसे आत्माको माना, 
समझा भोर स्थिर हुआ वहाँ अनंत पुरुषार्थ आया और वही धर्म है। 
कोई कहे कि-धर्म करनेके लिये अच्छा सहनन चाहिए, अच्छा क्षेत्र 
चाहिए, सुकाल चाहिए, और देव-गुरु-शात्र चाहिए, किंतु भाई ! संहनन 
-उभर्थात्‌ क्या ? संहननका अर्थ है हृड्िडियोकी मजबूती। तो क्या उससे 
अरूपी आत्माका धर्म होता होगा * ऐसे संहनन तो अनंतबार प्राप्त किये 
तथापि आत्माके खरूपको नहीं समझा इसलिये धर्म नहीं हुआ | जब आत्मा 
प्र 
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केवलज्ञान प्राप्त करनेंकी तैयारी करे तत उस जातिके शरीर संहननकी उप- 
स्थिति होती है | किन्तु उसके द्वारा धर्म नहीं होता | धर्म तो अकेले अपने 
द्वारा ही होता है धर्म होनेमें उसकी सहायता भी नहीं है । जी 

अनन्तवार मनुष्य भव प्राप्त किया, एक एक च्णमें अरवो रुपयोंकी 
आमदनीवाला राजकुमार मी अनन्तबार हुआ्ना, जहों तीथ्रंकर और केवली विच- 
रण करते हो ऐसा छुक्षेत्र भी अनतत्रार प्राप्त किया, और उत्तम चतुर्थकाल 
भी अनन्तवार प्राप्त किया, साक्षात्‌ तीयकर भगवानके समवशरणमें मी अनंत- 
बार हो आया, साक्ञात्‌ देव-गुरु शालका योग मी अनंतवार मिला, किन्तु 
अपनी तेयारीके बिना शझ्रातध्माकी पहिचान नहीं हुई, सत्य समझें नहीं झाया 
इसलिये धर्म नहीं हंभा । 

संदेव अपने एकत्वमें प्राप्त होनेसे ऐसेका ऐसा स्थित रहता है-ऐसा , 
कहकर विलकुल घ्रुक्‍त्व वतलाया है । इसमें आचार्यदेवने अत्यंत गम्मीर रहस्य: 
बतलाया है । विलकुल्त अपना एक प्रकार लक्षमें लेना उसमें दो प्रकार केसे ! 
परका सबंधवाली अवस्था-बंध और परके संबंधक्रे अमावरूप अवस्था-मोक्ष 
पर लक्ष न किया जाय तो सदेव एकत्वमें ही प्राप्त है ओर ऐसेका ऐसा स्थित 
है | अवस्था अर्थात्‌ एक समयक्ती दशा-स्थितिको लक्षमे से छोड़कर एकत्व 
से देखे तो।ऐसेक्ा ऐसा ही प्राप्त है, एकत्व छूटकर वध-मोक्ष ऐसा हिल 
त्रिकालमें हुआ ही नहीं है | इसमें अत्यन्त गूढ़ बात है। भात्मा तो नित्य 
ज्ञान आनदका रसकंद है,-इस इश्टिसे देखे तो जो अबस्थामें पर निमित्तकी 
अपेक्ता है, उसे लक्षमें न लिया जाये तो वत्तु तो जो है सो है । राग-द्वेष 
रूप संसार और उसके अभावरूप मोक्ष-वह सब्॒ अवस्थामें है, उस अवस्थामें 
निमित्तकी अ्रपेक्ता आती है, किंतु अकेले द्रव्यवभावसे देखा जाये तो छुट्दों 

दार्थ नित्य ऐसेके ऐसे स्थित हैं | 

किसी एक वस्तुको छोठा-बड़ा कहने परकी अपेक्षा आती है, किंतु 

परकी अपेक्षा ही नहो तो किसकी अपेक्षासे उस बस्तुको छोटा-बड़ा कह्दा जायेगा! 
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किंतु जब बस्तुको अकेला कहना तो तब्र परकी अपेक्षा लक्षुमें से निकाल 
' देना चाहिए | इसप्रकार आत्मतत्तके साथ एक कम है, उसकी अपेक्षा लक्षमें 
दी ली. जाये तो वस्तु जेसी है बैसीकी वैसी निरपेक्ष है। खर्णकी कलाको 
लक्षमें न लिया जाये तो स्तर जैसा है वैसा ही है, उसीप्रकार चैतन्य अनंत 
ज्ञानादि गुगोका रसकद है, उसकी अवस्थामें निभित्तकी अपेक्तासे देखा जाये 
तो-राग-द्वेषरूप संसार है, और राग-द्वेष-मोहका अभाव करो तो सम्पकृद्शन, 
सम्यकृज्ञान, सम्यकूचारित्ररूप मोक्षमाग और मोक्षकी कलारूप अवस्था होती 
है, किंतु उस निमित्तकी सदूभाव-शअ्रभायरूप अपेक्षा लक्षमें नली जाये तो 
आताद्॒व्य, दृव्य-गुण-पर्यायसे जैसा है वैसा ही है । 
परमाणु द्वव्यमें मी कर्मकी और अन्य वेभाविक अनेक प्रकारकी 
अवस्थाएँ होती हैं, उन्हे लक्षमें न लिया जाये तो परमाणु द्ब्य भी प्रषक्‌ 
प्रथकू निरपेक्ष तत्त है । 
कर्म मेरी ग़ग-द्वेषकी अवस्था होनेमें निमित्त है ओर मेरी राग-द्वेषकी 
अवस्था परमाणुकी कर्मरूप अवस्था होनेमें निमित्त है,-ऐसी परस्पर अपेक्षाको 
निकाल दिया जाये तो दोनों पदार्थ जैसे हैं वैसे ही निरपेक्ष स्थित हैं । 
सर्व पदार्थ अपने-अपनेंमें एकरूप ही स्थित हैं । श्राम्मा खय एक 
वस्तु है | वह किसीसे दबा होगा या खतत्र ? दबा हुआ तो मान लिया 
है, किन्तु वस्तुतः तो वह खतत्न ही हे | ऐसे सच्चे तत्तकी श्रद्धामें परकी 
अपेक्षा मी छट जाती है। बिलकुल खतत्र पदार्थकों एकलकी अपेक्षासे 
देखा 'जाये, अवस्थाकी अपेक्षा लक्षमें से छोड़ दी जाये तो, समस्त पदार्थ 
निरपेक्ष-जैसे हैं वैसे है |-ऐसी श्रद्धा की उसमें एकाग्र रहनेका नाम धर्म है। 
यहाँ तो परके सबंध रहित बात लेना है। मुके और परको तीनकाल तीन- 
 लोकमें सबंध है ही नहीं, था मी नहीं, तब फिर बंधन ओर मुक्ति किसे कहे 
जाये ? अवस्था है अवश्य, यदि वह न हो तो यह ससार ओर मोक्ष किसके ! 
वे 'अवस्थादश्सि है अवश्य, किन्तु उस इष्टिको यहों गौण करके द्रव्यदष्टिकी 
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अपेक्तासे कहा है । यह बात अत्यन्त सूद है | सूच्म मोतियोंकोी पकड़नेके 
लिये बड़ी-बड़ी संडासी काममें नहीं आती, किंतु उन्हें पकड़नेके लिये तो 
छोटी सी चिमटी होना चाहिए । उसौप्रकार यद्द सुद्रम वात पकड़नेके हिये 
स्थूल दृष्टि काममें नहीं आयेगी--किंतु सृद्रम दृष्टि होना चाहिए। 


मोह अर्थात्‌ मूर्च्डा बुद्धि । जिसप्रकार मृश्छित प्राणी सच्चे-फूठेका 
विवेक नहीं कर सकता, उसीग्रकार जिसकी बुद्धि मूच्छित है वह अआकाका 
ओर परका विवेक नहीं कर सकता, और पुण्य-पाप किये उतना ही मै हूँ 
ऐसा ,मानता है, वह मूरच्छित मोही अज्ञानी है, उसे वस्तु क्या है उसकी 
कुछ भी खबर नहीं है । भले त्यागी हो या गृहस्थ हो, किन्तु पुण्यादिके 
परिणाम और शरीशदिकी क्रिया मेरी अपनी है और में उसका कर्ता हँ-ऐसा 
मान रहा है, ओर शुद्ध चिदानंद मूर्ति हूँ उसका कुछ भान न होनेसे वे सत्र 
मूच्छित मोही आणी हैं | इतने विशेषण तो यहाँ शअज्ञानीको दिये हैं | देखो, 
इस समयसारमें किननी गायाओंसे अग्रतिबुद्धको समकाते आ रहे हैं | कोई कहे 
कि यह सातवें गुणस्थानकी वात है किन्तु ऐसा नहीं है, यहाँ तो अग्रतिबुद्ध- 
पना छुड़ाऋर आशे ले जाते है | 

अत्येत अप्रतिवुद्धको विरक्त गुरुसे निरंतर समझाये जानेसे किसी 
भी प्रकार समझ जाता है। विरक्त गुरु अर्थात्‌ अतरमें विपरीत मान्यता और 
अमुक अशमें राग-देषसे भी निदृत्त हैं | आत्माके खभावक्ते भानको श्राप्त, 
मुक्तिके सन्मुख हुए, ससारसे निद्नत्त हुए-ऐसे गुरु द्वारा समझाये जाने पर-- 
ऐसा कहा है । अज्ञानी ग्रुरुको नहीं लिया है, क्‍योंकि अज्ञानी गुरु द्वारा 
समझाया जाये तो समझा नहीं जा सकता इसलिये ज्ञानी विरक्त गुरुको लिया 
है| जो खभावको प्राप्त हुए हो उन्हींके द्वारा खरूपको प्राप्त किया जा सकता 
हे । न 

'निरतर समझाये जाने पर-ऐसा कहा है, किन्तु 'कुछु काल 
सममाये जाने पर-ऐसा नहीं कहा है । इन पचमकालके ग्राणीओंको निरतर 
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समझाया जाये तब वे समझते हैं, शिष्यको चारों पक्षोंसे चारों ओरे योग 
से सममझाया जाता है । 


समय अर्थात्‌ पदार्थ समस्त एकलसे स्थित है। इसम्रकार ज्ञेय अर्थात्‌ 
जानने योग्य बस्तुसे मेश और परका सम्यकूज्ञान द्वारा भेद हुआ, भान हुआ 
वही धर्म है। परका और अपना कहीं भी किसी भी जगह मेल नहीं है। 
आत्माको किसी शरीर, मन, वाणी, राग-द्वेपके साथ किसी मी जगह किंचित्‌ 
मेल नहीं है, किन्तु अज्ञानी विना जाने-सममे व्यर्थका झगड़ा करके परको 
अपना-अपना करके, परको विपरीत श्रद्धासे पकड़ रखता है। किन्तु जहाँ 
खतत्रताका भान हुआ कि अरे | मेरा और परक्रा कोई सम्बन्ध नहीं है, 
मैने व्यर्थक्री मिथ्या पकड़ की थी--वही धर्म है ओर परतत्रतामें रुका सो 
अधर्म है। 

हि आचायेदेवने खतन्त्रताकी घोषणा की है। तू प्रभु है ! खतंत्र है ! 

तुमे अपने माह्मात्यकी खबर नहीं है इससे तूने परको माहात्म्य दिया है, किन्तु 
वह परका माहात्म्य छोड़ दे और मगत्रान आत्माका माद्ात्म्य कर ! ब्रव्यदष्टिसे 
सत्र खतन्त्र पदार्थ है, उस इश्सि पराश्रय दूर होता है और स्वाश्रय होता है- 
वही धर्म है | दृव्यदृशिसि प्रत्येक रजकण पृथक है, प्रत्येक श्रात्मा खतंत्र पृथक 
है । इसप्रकार ज्ञेयमावोंसे और भावक़मावसे मेदज्ञान हुआ, प्रथक्त्वका भान 
हुआ, उसमें उसे शक है ही नहीं । जो शका करता है वह अपना घात करता 
है, शंका ही ससार है। 

अब कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

( मालिनी ) 

इति सति मह सर्वेरन्य भावैविवेके 

स्वयमयसुपयोगो विश्रदात्मानमेकम। 

प्रकटितपरमार्थदश नज्ञानवृत्तेः 

कृतपरिणतिरात्माराम एव पघच्ृत्त+॥ ३१ ॥ 
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अर्थ.--इसप्रकार पूवोक्ति प्रकाससे भावकभाव और ज्ञेय मार्तेत्ति मेद 
ज्ञान होने पर जब सर्व अन्य भावोसे मिन्नता हुईं तब यह उपयोग स्वये ही अपने 
'एक शआत्माकों ही धारण करता हुआ, जिनका परमार्थ प्रगट हुआ है ऐसे दरीर-- 
ज्ञान-चारित्रसे जिसने परिणति की है ऐसा, अपने आत्मारूपी उद्यान (क्रीड़ा- 
वन ) में प्रवृत्ति करता है--अन्यत्र नहीं जाता । 


इस कलशमें ३६ वीं ओर ३७ वीं गायाका स्पष्टीकरण करते हैं | 
भावकभाव ओर ज्ञेयभावसे मिन्नत्वका भान होने पर वे सत्र अपनेसे प्रृथकृछूप 
प्रतिभासित होते है । भावकभावका भेद श्र्थात्‌ कर्मके निमित्तते होनेवाला 
विकार मेरा नहीं है-- ऐसा जाना और ज्ञेयमावका मेद अर्थात्‌ सर्व परदव्यसे 
भिननलेका भान हुआ--इसमप्रकार दोनोंसे भिन्‍नत्वका भाव हुआ तब उप- 
योग, अतिशय सुन्दर स्वरूप को ही घारण करता हुआ--स्वय अपने एक, 
स्वरूपको ही धारण करता हुआ, परमरार्थ स्वभाव था सो ग्रगट हुआ ।-ऐसे 
दर्शन-ज्ञान-चारित्रसे जिसने परिणति की है अर्यात्‌ स्व॒रूपकी प्रतीति-स्वरूप 
का ज्ञान और स्वरूपकी स्थिग्ता में जिसने रमणता की है, अपने आत्मारूपी 
उद्यानमें प्रद्ृत्ति की-है वह अन्यत्र नहीं जाता | 

परसे मिन्न और परके विकारसे मिन्न-ऐसे आत्मामें स्थित हुआ, ऐसे 
अपने स्वभाव की परिणति अर्थात्‌ अवस्था की है--ऐसा आत्मा, आत्मारूपी 
विश्रामबागमें क्रीडा करता हुआ आत्मामें विचरने लगा--कहीं बाहर नहीं 
जाता | 

मनुष्य फिरने जाते हैं तत्र मोटो और हवाई जह्ाजों में बैठते हैं, 
चार-चार मील तक फिरते हैं, ओर मानते है कि फिरनेसे शरीश्में स्फृर्ति आती 
है और बादमें काम अच्छी तरह होता दे ।-- इसप्रकार सकल्प-विकल्पके बाग 
में सर्वत्र फिरता हुआ अपनेको पराश्रित और अपूर्ण मानता है उसे परसे निरालः 
तत्त कहाँ से जमे ? इशको न जानता हो तो उसमें केलि कैसे करे ? स्वय 
अपना ओर ढलता जाये, रुचि करे, जाने और श्रद्धा करे तो उसमें क्रीड़ा 
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किये बिना नहीं रहेगा | सच्चा उद्यान तो श्रात्माका है और उसमें क्रीड़ा करने 
की यहाँ बात है । 

जीव बाह्यके बाग-बगीचोमें आनन्द मान रहे हैं। घरमें बाग हो, 
ष।भर्में ठंडे पानीका छिडकात्र हो, गुलाबके फ़लोंकी सुगन्ध फेल रही हो, पानी 
के फब्बारे छूट रहे हों और भाईसाहब उसमें मित्रों सम्बन्धियोंके साथ क्रीड़ा 
करके आनद मान रहे हों, किन्तु वह क्रीडा और बाग सब होली है। 

आत्मा परसे निराले स्वभावका भान करे तो आत्मारूपी उद्यानका 
आनद छोड़कर परमें कहीं नहीं जाता | स्वमावक्री शातिके अतिरिक्त बाह्ममें 
कहीं मी नहीं देखता श स्वोन्मुख रहकर आत्माकी शांतिमें क्रीड़ा करना ही 
धर्म है । 

आत्मा जड़से प्रथक है,--ऐसा जाने, तो * राग-द्ेषादिको दूर कर 
सकता है, किन्तु यदि आत्माके स्वभावकों न जाने तो अब्रगुणों को कैसे दूर 
किया जा सकता है 

स्व परद्वव्योसे, शरीशादिसे तथा कर्मके निमित्तसे उत्नन्न हुए भावोसे 
जब शत्माका मेद जाना तब उपयोगको क्रीड़ा करनेक्रे लिये अन्य कोई स्थल 
नहीं रहा, किन्तु अपनेमें क्रीड़ा करने लगा। अन्य शरीशदि पदार्थोंका मै 
कर सकता हूँ--ऐसी भ्राति दूर हुई इसलिये उपयोग ज्ञानमें एकाग्रता करके 
सत्र की ओर क्रीडा करने लगा, दशन ज्ञान-चारित्रके साथ एकमेक हुआ अपने 
में ही रमणता करता है। दर्शन अर्थात्‌ मै परिष्ण हूँ-ऐसी श्रद्धा, ज्ञान अर्थात्‌ 
परसे निराला अपना ज्ञान और चारित्र अर्थात्‌ राग-द्वेष रहित अपनेमें स्थिरता- 
यह तीनों एक होकर अपने स्वरूपमें परिणमन करते हैं ॥ ३७॥ 

अरब, इसप्रकार दर्शन-ज्ञान-चारित्र स्वरूप मोक्षमार्गी आत्माको संचे- 
तन श्रर्थात्‌ आत्माका भनुभव केसा होता है वह कहते है । 

अप्रतिबुद्ध अज्ञानीने अमीतक गाथाके निमित्त द्वारा अर्थात्‌ शाल्के 
निमित्त द्वारा, अपने उपादानसे, एक रजकण मी मेरा स्वरूप नहीं है ऐसा 


| 
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जाना | अब, एक रजकण मी मेरा स्वरूप नहीं है-ऐसा दशन-ज्ञान-चारित्र 
द्वारा जाना वह ३१८ वीं गायामें कहते हैं | 


अहमिको खलु सुद्ो अमल सदा रूबी । 
एवि अत्थि मज्य किंचिवि अरणणं परमाएुमित्तंपि॥३१८॥। 


अथः-ठशनज्ञानचारित्ररूप परिणमितर हुआ शआत्मा ऐसा जानता 
है कि निश्चसे मै एक हैँ, शुद्ध हैं, दशेनज्नानमय हूँ, सदा अरूयी हैँ; 
कोई भी अन्य पर द्रव्य परमाणुमात्र मी मेरा नहीं है यह निश्चय है। 

अब ३८ वीं गायामें योगफल आता है | धर्मी जीव अपने श्रात्माको 
परसे मिन्न जान लेनेके पश्चात्‌ आत्मामें किस प्रकार एकाग्रता करता है वह 
कहते हैं । दर्शन-ज्ञान-चारित्रमं परिणमित आत्माने अमी मोक्ष प्राप्त नहीं किया , 
है, किन्तु मोक्षमागमें प्रदत्त है बह क्या जानता है सो कहते हैं। ह 

में एक हैं, शुद्ध हूँ, ज्ञाता-दश हूँ,--ऐसे समस्त विकल्प चौथे से 
छुठवें गुणस्थान तक झआते हैं; सातत्रे गुशस्थानमें तथा अणी चढ़नेके पश्चात्‌ 
ऐसे विकल्प नहीं होते, इससे जो श्रेणी चढ़गया है उसकी यहाँ बात है; 
किन्तु यहाँ तो चतुर्थ गुणस्थानवालेकी बात है । धर्मात्मा ज्ञानी अपने आत्मा 
की भावना करता है कि मैं एक हैँ, शुद्ध हैँ, सदा अरूपी हैँ, परमाणुमात्र मी 
मेरा नहीं है ये निश्चय है | 

जो, अनादि मोहरूप अज्ञानसे उन्मत्तपनेक्े कारण आत्यन्त अ्रप्रति- 
बुद्ध था वह अज्ञानी अनादिसे मोहरूप अज्ञानसे मै शात निमल स्वभावरूप 
हूँ---यह भूलकर, रागादिकका कर्ता होता है और उन्मत्त होकर पागलपनके 
कारण, शरीरादि, स्री, कुटुम्बको अपना मानता हुआ मृढ़ हो रहा था। संसार 
के चतुर संसारमें उन्मत्त हुएको चतुर कहते हैं; किन्तु दुनिया तो पागल हैई 
पागल पागलको चतुर कहता है, उसकी प्रशेसा करता है, किन्तु ज्ञानी बसे 
अ्रच्छा नहीं कहते | 
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निरंतर समझाया जाता है-ऐसा आचार्यदेवने कहा है, किन्तु शिष्य 
सारे दिन गुरुके पास्त बेठा-बैठा खुनता रहे-ऐसा तो नहीं होता, ओर गुरु 
-#रै दिन छुनाते रहें--ऐसा मी नहीं ह्वोता, क्योंकि मुनि कहीं सारे दिन 
उपदेश नहीं देते, वे तो अपने ज्ञान-ध्यानमें लीन होते हैं, निरंतर नहीं सम- 
भाते हैं, और सममानेवाले गुरुका उपयोग मी संदैव इसे समभाता रहूँ ऐसा 
नहीं रहता है । समभानेवाले ज्ञानी ग्ुरुक्ो तो ऐसे भाव होते हैं कि दूसरेको 
समभाना होगा और उसकी पात्रता होगी तो समझमें आयेगा | पर पदार्थको 
सममाना मेरे ह/थकी बात नहीं है । 
गुरुका उपयोग तो निरंतर ज्ञान-ध्यानमें होता है-दूसरेको समझाने 
की भोर . निरंतर नहीं होता, तथापि ऐसे गुरुने (-श्री अम्रतचेद्राचायने ) 
, लय ही निरंतर सममाना कहा है, खय पंचमहात्रतधारी मुनि हैं । उन्होंने 
स्वयं ही निरंतर समझाना कहा है उसका थर्थ दूसरा है। 
सममनेवालेकी समभनेकी निरन्तर आतुरता है, निरन्तर सममानेका 
कामी रहता हुआ वर्तता है, समझनेत्रालेकी आतुरता निरन्तर समझनेकी है 
इसलिये उसने गुरुको दूर नहीं रखा है. निरन्तर गुरुके पास बेठा नहीं जा 
सकता किंतु हृदयसे गुरुको दूर नहीं रखा है। सममनेवाला खाता है, पीता 
है, व्यापार करता है, किन्तु निरंतर आकांक्षा बनी रहती है कि कब अवकाश 
मिले और कब्र गुरुके पास जाऊँ और गुरु मुके समझायें | इसलिये अन्य 
कार्य करने पर भी निरन्तर समझनेमें शिष्पका समय जाता है -ऐसा कहा जाता 
है । व्यापारके, खाने-पीने आदिके शन्य जो अक्य भाव आते हैं उन्हें गौण 
कर दिया है। 
समभनेके कामीको विचार आता है कि यदि इस भवमें समझमें 
अहीं आयेगा तो कहाँ झाश्रय मिलेगा ? इस भवमें जन्म-मरणके भाव न टले 
तो फिर कहूँ ठालेंगा ? जन्म-मरणको दूर करनेवाला सम्पग्दशन न हुआ 
तो ऐसा ' तारनेवाला अन्यत्र कह०ँ। मिलेगा ? ऐसी भावना होनेसे समस्त गृहकाय 
६ 


५] समयसार प्रवचन : तीसरा आग 


करने पर मी, निरन्तर श्रवणक्री ओर समझनेकी जिज्ञासा रहती है, इससे निर- 
न्तर छुनता है ऐसा कद्दा है | किन्तु शात्षमं निमित्तदी भाषा ली है, पूलट 
कर बात ली है कि गुरु निल्तर समन्ााते हैं। वात निमित्तसे ली है, किन्तु 
यथार्थ बात तो उपादानसे है। गुरुके निमित्तकी ओरसे वात ली दे किल्तु 
यथार्थ बात तो शिष्यक्रे उपादानक्रे ओरकी है | इसमें अलौकिक मंत्र भरे हैं। 
समयसारके रचयिता श्री कुन्दकुन्दाचायदेवने और टीकाकार श्री अमृतचंद्रा- 
चार्यदेवने अलौकिक मत्र भरे हैं * एक अदूभुत रचना होगई है । 

सममनेवालेको निरंतर समझनेकी आतुरता और जिज्ञासा रहती है । 
किन्तु ज्ञानी गुरुका अर्थात्‌ समझानेवालेका उपयोग नित्य ऐसा नहीं रद्दता 
कि इसे सममाऊँ, झिन्‍्तु शिष्पक्ती इतनी पात्रता है कि चाहे जितनी यार 
छुनायें तथापि प्रीतिपूर्वक उम्रतासे खुनता है--प्रमाद नहीं भाता | यहूँ। , 
समभनेके मात्रकी मुख्यता है । संसारके अन्य काय करने पर मी समभनेकी 
जिज्ञासा रहती है, इसलिये श्रन्य राग-देषके भावकरों गौण करके कहा है कि 
निरंतर छुनता है। जब स्त्रय समझता है तब गुरुका निमित्त होता है-ऐसामी 
इसमें आ जाता है | 

जिसे निरन्तर सतको समझनेकी जिज्ञासा रहा करती है कि 'मुमे 
समझना है, समझना है?---ऐसे पात्र जीवको समझानेसे वह महाभाग्यसे समझा 
है। शिष्य पुरुषार्थते समझा है, उस पुरुषार्थकों यहाँ मद्दा भाग्य कट्दा है। 

शिष्य पहले अप्रतिबुद्ध था तब गुरुसे कहता था कि---शरीर भिन्न 
है और आत्मा मित्र है -ऐसा हम नहीं समझते हैं, किन्तु धर्मात्मा गुरुके सम- 
झानेसे किसीप्रकार समसमें आया | किसी प्रकार यानी कोई तुर्त समझ जाता दै 
और कोई अधिक विचारओऔर मंथन करनेसे समझता है | अब शिष्य समझकर 
सावधान हुआ कि मै कौन हूँ ? यह किसके गीत गाये जा रहे हैं ? भद्दो | मै तो 
शुद्ध निर्मल ज्ञानज्योति हूँ,पद शरीरादि मेरे कुछ मी नहीं हैं। मोहका अभाव करके 
सावधान हुआ है। भहो ! परके लिये जो दौड़-धूप कररह्ा था उसमें मेश कुछ मी 
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कंतेन्य नहीं था-उलटा मेरा बिगड़ जाता था | सावधान हुआ कि-परे रे ! 
परोन्मुखतासे मे अहित होता था ! मेरा स्तररूप क्‍या है ? पर मेरा स्वरूप 
नहीं है | मेरा स्वरूप तो मेरे आगे है;--ऐसा विचार करके सावधान होकर, 
हमे एकाग्रता-लीनता करता है | मोह था तब सावधान नहीं था-मोहका 
अभाव द्वोनेसे सावधान हुआ; इसलिये 'सावधान शब्द लिया है | 
जैसे कोई मुट्ठी में रखे हुए खण को भूल जाये उसी प्रकार श्रत्मा 
की भूल गया था । देखो, हाथमें सोनेको बतलाते हैं उसी प्रकार भात्माको द्वाथ 
मेबतलाते हैं । जैसे--किसी मनुष्य की मुट्ठोमं सोना दो, बह किसी दूसरे 
मनुष्यके साथ बातोंमें इतना लीन हो जाये कि मुद्ठीमें पकड़े हुए सोनेक्रो भूल 
जाये--शअरे ! मेरा सोना कहाँ है £ इसप्रकार ढूँढ़ने लग जाये, फिर चारों ओर 
देख,कहीं भी दिखाई न दे इसलिये मेरे ही पास है-ऐसा स्मरण करके निश्चय करता 
भें है, पुनः याद करके खर्ण को देखता है | स्वर्ण मेरे हाथमें है ऐसी खबर तो थी, 
किन्तु भूल गया था, वह स्मरण होनेसे पुनः देखता है | इशतमें पहले खबर 
थी और फिर स्मग्ण द्योता है, किन्तु उस इशतके सिद्धातमें-- अनादिका 
अंज्ञानी था और फिर ज्ञान होता है--इतना अतर है| सुवर्णके न्यायानुसार 
अपने परमेश्वरको भूल गया था ।--अपने सर्व सामर्थ्यसे परिपृण, अनतज्ञानशक्ति, 
अंनेतवीयशक्ति, अनत आनदका कंद आदि अनंत गुर्णोका पिण्ड -- ऐसे अपने 
परमेश्वर (आत्मा) को भूल गया था | अत्माको रक-मिखारी नहीं किन्तु पहलेसे 
ही“ से सामथ्येसे परिप्रृण कह है । 
आचाये देव कहते हैं कि आत्मा तेरे पास्त है किन्तु तू भूल गया 
है---जैसे स्वणे अपने हाथमें ही था किन्तु तू भूल गया था उसी “प्रकार 
झत्मा शरीरमें होगा या शरीरसे बाहर ! पुण्यसे लाभ होता होगा ! पुण्यसे 
झात्मधर्म होता होगा |---ऐसा मानता था। अनादिसे आत्माको भूल गया था, 
सर्वस्ामथ्यकरे घारक परमेश्वर आत्माका क्णमें भान करके क्णमें राग- 
द्वेंष दूर करके केवलज्ञान प्रगट करता है | -ऐसा आत्माका अलौकिक खभाव 
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है | आत्माको परमेश्वर-तीन लोकका नाथ कद्दा जाता है वह तीनलोकको 
जाननेकी अपेक्तापते कह्दा जाता है; किन्तु जगतका सद्दार; उत्पत्ति या रक्षण 


करता है ऐसा कोई ईश्वर नहीं है । मेरा स्वमाव ऐसा है कि तीनकाल तीर _ 


लोकके पदार्थ मुके लुभाने या ग्रतिकूलता करनेमें समर्थ नहीं है। भहो ! 
मैं ऐसे अपने भगवान आत्माको भूल गया था। जिसप्रकार अधकार प्रकाश 
से दूर होता है उसी प्रकार भज्ञान ज्ञान द्वारा नष्ट हुआ | जो अतरतत्त है 
सो मै हँ--वाह्म तत्त मे नही हूँ;:--ऐसा ज्ञान, श्रद्धा और आचरण किया 
श्र्थात्‌ उसीमें तन्‍्मयता की-लीनता की । देखो, इसमें अतरकी क्रिया आयी, 
अंतरका चारित्र आ्राया । जैसा जाना था वैसी ही मान्यता करके, उसीर्मे आच- 
रण करके, जैसा था वैसा एक आत्माराम हुआ | तत्पश्चात्‌ कहता है कि यह जो 
मैने जाना यही मे हैं? 'ऐसा ही मै हूँ), ऐसा अनुभव करता हूँ कि में चेतन्य 
मात्र ज्योति हँ--जो कि मेरे अनुभवसे प्रत्यक्ष ज्ञात होता है | 

आत्मा स्व-परप्रकाशक है। अग्निको खबर नहीं है कि मै स्व-पर 
प्रकाशक हूँ, किन्तु इस जाननेवाले को खबर है कि मे स्त्र-परप्रकाशक हूँ। 
आत्मा स्वर्य अपनेको जानता है ओर दूसरोंको मी जानता है; इस प्रकार मै 
अपने अंतरज्ञानसे जानता हूं कि मे स्पष्ट प्रत्यक्ष ज्ञान ज्योति हैं । 

चिन्मात्र आकारके कारण मैं समस्त ऋमरूप तथा अक्रमरूप प्रवर्तमान 
व्यावहारिक मार्वोंसे मेदरूप नहीं होता इसलिये मै एक हैँ | 


मैं ज्ञान मात्र विशेष आकार हूँ। क्रमरूप अर्थात्‌ नर-नारकादि 
पर्याय, मनुष्य और नारकी झादिके भव-सव एक साथ नहीं होते इसलिये वे 
आअमरूप हैं और लेश्या, योग आदि ज्यावहारिक भाव सब एक सब्य व्तते हैं 
इसलिये वे अक्रमरूप हैं | बालक, युत्रा और चृद्ध---यह तीन अवस्थाएँ ऋम 
पूरक बर्तती हैं और अंतरमें द्वोनेत्राले तीतर-मद राग-द्वेष मी ऋमपूर्वक बतते 
हैं | ऋमरूप अर्थात्‌ एकके पश्चात्‌ एक अवस्था । जैसे कि-क्षणमें क्रोध हो 
छणमें अमिमान हो, फिर लोभ हो आदि अवस्था क्रमपुर्वक होती है, और 


। 


। 
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योग, कषाय, लेश्या, मतिज्ञान, श्रनज्ञान आदि समस्त मेद आत्मामें एकसाथ 
अक्रमरूप वतते हैं--वे समस्त ऋमरूप और अक्रमरूप भेद प्रवतमान होने 
_पर.भी, और वे अनेक मेद, ज्ञानमें ज्ञात होने पर भी मै उनसे खण्डरूप नहीं 
है।ता, इससे मेरे एकलका नाश नहीं होता, मै तो अपनेमें एकरूप ही कार्य 
करता हूँ, मै तो चिन्मात्र आकार के कारण एक हूँ 
पहले गुरुने समझाया कि “तू ऐसा है तू ऐसा है ।! श्रत्र, शिष्य 
कह्ठता है कि---मै ऐसा हूँ, मै ऐसा हूँ मै शुद्ध हँ।' नर-नारक झादि प्रकृति के 
जो फल हैं उनरूप मै नहीं हूँ, राग-द्वेष शुभाशुभ आदि विकार मी मै नहीं हूँ । 
धर्मी हुआ इससे कहता है कि-जिसप्रकार कोई मुद्ठीमें रखे हुए छुवणैको भूल जाये 
उसीग्रकार मै अपने परमेश्वर को भूल गया था । वास्तवमें मैं मनुष्य नहीं हैं, 
मै वणिक नहीं हूँ, मै त्री नहीं हूँ, मै पुरुष नहीं हूँ, किन्तु उन सबसे प्रृथक्‌ 


>. ज्ञायक मात्र ज्योति हूँ । 


मै जीव हूँ;-ऐसा विऋक्ष्प आये वह मै नहीं हूँ, जीवके विकल्पका 
मेद पड़ता है उससे मै मित्र हूँ । मै शरीरादि जड़ पुद्नल आदि अजीव 
द्रब्योंसे मित्र हूँ, दया, दानादिके जो शुभ परिणाम द्वोते हैं उनसे मी मै मित्र 
हूँ, हिंसा, झूठ आदि पापके भाव होते हैं उनसे भी मित्र हूँ, आश्रव अर्थात 
जिस अवस्थाके निमित्तसे कर्मके रअकण आयें उनसे मी मै मिन्न हूँ; संबर 
अर्थात्‌ कर्मोंको रोकनेकी अवस्थाका विकल्प भी मै नहीं हूँ और संवरकी पर्याय 
जितना मी मै नहीं हूँ-मै तो त्रिकाली अखण्ड ज्ञानखरूप हूँ, निजरा अर्थात्‌ 
शआत्मामें जो कर्मोंको दूर करनेकी अवस्था होती है उस निजराका विकल्प भी 
मै नहीं हूँ, और निजंरा श्र्थात्‌ आत्माक्री विशेष स्थिरतारूप अवस्था 
जितना मी मै नहीं हूँ । मै तो परिपूर्ण खभावसे नित्य परिपूर्ण हूँ । बन्धका 
विकल्प भी मै नहीं हूँ, मेरा मोक्ष होगा--ऐसा जो विकल्प है वह भी राग 
है. उस रागसे मेरा खरूप मिन्न है, और जो मोक्ष है सो अवस्था है,-पर्याय 
है; वह अवस्था प्रति समय बदलती है, इसलिये उस समयकी अवस्था जितना 
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मी मै नहीं हूँ | में तो त्रिकाली शारत्रत हूँ, मोक्षकी श्रत्रस्या तो सादि अनंत 
है; क्योंकि पहले अनादिकालसे संसार अवस्था थी ओर फिर मोक्ष अवस्था 
होती है, और-मै तो अनादि अनत शुद्ध एकरूप हूँ इसलिये उस मोक्ष- पर्याव 
जितना भी नहीं हूँ । 

यह नवतसोोंके भेद हैं इसमें रागके विकल्प आते हैं, इसलिये मैं 
उन्हें तोड़कर अपने ज्ञायक स्त्रभावमें रहूँ -इसप्रकार शिष्य धर्मी होकर मावना 
करता है | सच्चा भान होनेसे नवोंतत्त मेदरूप भासित होते हैं। नवतत्तोंके 
जो विकल्प हैं सो अशुद्ध माव है; एकरूप खभावका ज्ञान हुश्ा वहां नव- 
तक्तके विकल्पसे प्रथक्‌ होकर अशतः शुद्ध हुआ | मैं जीव, अजीब, आ्नत, 
बन्ध, संवर, निजरा और मोक्च-समस्त मेदोंके विकल्पकी अशुद्धतास्वरूप नहीं 
हूँ, नवतत्तोंके मेदोमिं अटकनेत्राला मै नहीं हूँ, सत्र और निजराकी आपूर् 
झअवस्थामें मी मे रुकनेवाला नहीं हूँ । तो फिर मै कैसा हूँ ? मै तो शुद्ध हूँ, 
नवतकक़े मेदोंका मात्र ज्ञाता हूँ। 

प्रश्न, -- यह तो सातवें युणस्थानवालेकी बात है न ? 

उत्तः--नहीं, यहाँ तो चतुथ गुणस्थानवालेकी बात है| सातर्वे 
गुणस्पानमें तो अप्रमत्त ध्यानमें स्थिर हो जाता है, वहाँ ऐसे विकल्प कहाँ होते 
हैं : इसलिये यह तो चतुर्थ गुणस्थानवाले की बात है | 

नक्ततके भाव मेदरूप है इसलिये उन्हे व्यावह्वारिक कड्ढा है, 
उनपर लक्ष करनेसे राग भाता है, इसलिये मैं तो शाश्वत टंकोत्कीणण हूँ; 
नवतत्त्वके रागके मेद पड़ते हैं उनसे मे नहीं मेदा जा सकता, में तो टंको- 
त्कीण हूँ । 

नर, नारक, बालक, युतरा, चृद्ध, रागद्वेषादिके मेद और लेश्या, योग 
झ्ादि अनेक भेद होने पर भी मै चिन्मात्र आकार हैं, मेरा ज्ञान भनेकरूप 
नहीं हो जाता | ऋमरूप और अक्रमरूप होनेवाले अनेक मेदोंके सामने एकल 
प्रदूण किया और नवतत्तके भेदसे अशुद्धता आती थी इससे उस भशुद्धतासे 
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रददित शुद्ध कद्दा । 

हा चैतन्यमात्र दोनेसे सामान्य-विशेष उपयोगपनेका उल्लंघन नहीं 
5,रता; सामान्य अर्थात्‌ भेद क्रिये बिना जानना सो दशन, और विशेष 
अर्थत्‌ मित्र मित्र जानना सो ज्ञान,-ऐसे सामान्य-विशेषपनेका मै उल्लंघन 
नहीं करता इसलिये मै दशन-ज्ञानमय हैँ | 


स्पश, रस, गंध, वर्ण जिसका निमित्त है ऐसे स्रेदनरूप परिण- 
मित हुआ होने पर भी स्पर्शादिरूप परिणमित नहीं हुआ हैँ, इसलिये परमा- 
र्थतः मैं सदा अरूपी हूँ । 
स्पश--5ंडा, गर्म, हलका, भारी, रूखा, चिकना, कठोश, नरम 
-यह मेरे ज्ञानमें बाह्य निमित्त है | उसीग्रकार रस -- खट्टा, मीठा, चरपरा, कड़वा, 
९ कषायला-वे सब रस मेरे ज्ञानमें बाह्य निमित्त हैं। ओर भंध--झुगध, दुगेध 
मी मेरे ज्ञानमें बाह्य निमित्त हैं; वशु--काला, पीला, हरा, लाल, सफेद--- 
यह सब वर्ण मी मेरे ज्ञानमें बाह्य निमित्त है। मेरे ज्ञानमें यद्द सब ज्ञात 
होते हैं । 
यह स्पर्श है, गध है, वर्ण है,--ऐसा मेरे जाननेंगें आता है, 
ऐसा सवेदनरूप में परिणमित हआा हूँ । 


जिसप्रकार दर्पणमें सामनेवाले पदार्थ जैसे होते हैं वैसे ही प्रति 
बिम्बित होते हैं, तथापि दर्पण तो उसपर वस्तुरूप परिणमित नहीं हुआ है । 
उसीप्रकार यह रूप काला है, यह सफेद है,--ऐसा जाननेके सबेदनरूप 
मै परिणमित हुआ होने पर भी उन वर्ण, गंध आदि रूप नहीं हुआ हूँ । 


अज्ञानीको जब स्परी, रस, गंध आदिकी अवस्थाओंको जाननेकोा 

“समय आता है तब वह ज्ञातारूप न रहकर-मैं पर पदार्थरूप दो जाता हूँ- 
ऐसा मानता है। खानेका लोलुपी जब खानेके पदार्थ दूध, दही आदिको 
देखता दे तब तन्‍्मय होकर कहता है कि कितना गाढ़ा दूध है | दही कित- 


७२ ] समयसार प्रवभन : तीसरा भाग 


ना अच्छा हे [-इसप्रकार रुचिपूर्वेंक कहता है मानों स्त्रय॑ परपदार्थरूप हो 
जाता हो ) किन्तु ज्ञानी उसका ज्ञाता रहता है, मात्र सामनेवाले पदार्थका 
रूप जेसा है वेसा जानता है | सामनेवाला पदार्थ जैसा हो वैसे ही संवेदने- 
रूप ज्ञान होता है--ऐसा कहकर शआाचायदेवको इस वात पर भार देना है 
कि जेसा निमित्त हो वैसा ही ज्ञान होता छे-उससे मिन्न नहीं होता, इससे 
बैसे ही संवेदन रूप कहा है | आत्मा जैसे ही स्ेदनरूप होता है इसलिये 
उसे जानता है किन्तु ठसरूप नहीं होता | 

स्पश, गध आदि मेरे ज्ञानमें ज्ञात हो तब सामनेवाली वस्तु खट्टी 
हो तो खट्टेका ही ज्ञान होता है-विपरीत ज्ञान नहीं होता, जिस समय जेसा 
रंगका ज्ञान हो, जैसा गंधका ज्ञान हो, जैसा स्पशका ज्ञान हो उस समय 
सामनेवाली वस्तुकी पर्याय मी वैसी ही होती है| ज्ञान भले ही सामनेवाली; 
वस्तु जैसी हो वैसा ही हो, किन्तु वह वस्तु तो निमित्त है, ज्ञेय है, उसे 
जानते हुए मैं स्पर्शादिरूप परिणमित नही होता; मेरा तो जाननेका स्वभाव 
है इसलिये जानता हूँ। जब ठडका बुखार श्राता हो तो ठंडका बुखार है- 
ऐसा ज्ञान जानता है ओर गर्मीका बुद्धार आता हो तब ज्ञान वैसा जानता 
है| शुल्ञाबका फूल सामने हो तो यह गुलाबका फूल है-ऐसा ज्ञान जानता 
है किन्तु उसे मोगरेका फल नहीं जानता । श्सलिये सन्मुख जैसा पदार्थ हो 
वैसा ही ज्ञान जानता है। धर्मात्मा समझता है कि समस्त रूपी पदार्थोंको 
जानते हुए भी मैं रूपी नहीं होता; उन पदार्थोंक्रे रूपमें परिणमित नहीं 
होता इसलिये मैं अरूपी हूँ । 

जिज्ञाए शिष्य समझ गया; नवतत्त्वोंके मेदसे मिन्न अपनेको अमेद 
जानने लगा, और स्पर्शादे मेरे जाननेमें निमित्त हैं, किन्तु मै उन स्पर्शादि- 
रूप परिणमित नहीं हुआ हूँ, इसलिये मै अरूपी हूँ आदि जानने लगा। 


धर्मी शिष्य भावना माता है कि-इसप्रकार सर्वे मिन्न निज स्वरूप 
का अनुभवन करता हुभा मै प्रतापवत हूँ। 
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आगे बहुत बात कही जा चुकी है उसप्रकार अर्थात्‌ उस विधिसे, 
सर्वेसे मित्र, शरीरादिरूप मै नहीं हूँ । इसप्रकार सवेका मिन्न अनुभवन करता 
“#आ कहता है कि मै प्रतापवत हूँ, किसीसे दबा हुआ नहीं हैँ। मेरे प्रताप 
खरूपको कोई दबा नहीं सकता | इसप्रकार सम्पक्‌ दृष्टि जीव परम पुरुपार्थ 
द्वात अपनेको प्रतापवंत मानता है । 
धर्मात्माको आत्माकी पहिचान होनेके पश्चात्‌, शरीरमें चाहे जैसे 
रोग आयें, अनुकूलता-प्रतिकूलताके प्रसंग आयें, किन्तु मेरे आत्मामें प्रभुख- 
शक्ति है इसलिये मेरे प्रतापको कोई खण्डन नहीं कर सकता | 
समयसारमें ४७ शक्तियों आती हैं, उनमें सातवीं प्रभुत्त नामकी 
शक्ति आती है, वह इसप्रकार हैः--जिस प्रताप श्रखण्डित है श्र्थात्‌ किसीके 
#ठीय खण्डित नहीं किया जा सकता ऐसे खातंत्यसे शोमायमानपना जिसका 
लक्षण है-ऐसी प्रभुल्शक्ति | धर्मी जीव ऐसा समझता है कि मुझमें प्रभुत्त- 
शक्ति है, मै तीनलोकका नाथ हूँ, मेरी खतन्न शोभा मेरे अपने आधारसे 
है, तीनकाल तीनलोकमें मेरी शोभा शरीरादि और शुभाशुभ भावोंक्रे आधीन 
नहीं है, एक रजकण था राग मेरी स्वतत्न शोभाकों नहीं रोक सकता-ऐसा मै 
प्रतापवंत हूँ | श्रात्माने अ्रनंतकालमें एक क्षुणमात्र मी पहिचान नहीं की कि 
मै कौन हूँ। यहाँ तो प्रतापवंत कहकर एक चछ्षणमें पहिचान करके पीछे 
रहनेवाला नहीं हूँ-ऐसे अग्रतिहत भावको स्वीकार किया है। 
योगी हो और ऐसा मानता हो कि शरीरादिसे तथा शुभाशुभभावसे 
मुमेः सहायता मिलती है तो वह योगी नहीं किन्तु भोगी है, क्योकि बाहरसे 
योगी हुआ किन्तु अंतरमें मै परपदार्थका कर्ता हूँ, मे परपदार्थका भोक्ता हूँ- 
ऐसी दृष्टि है इससे वह परपदार्थका मोगी है किन्तु योगी नहीं है । सच्चा 
“योग वह है जिसमें आत्मस्वभावका व्यापार हो। मुझमें प्रभुववशक्ति है, 
शरीरादि और पुण्य-पापके भावोंका मै कर्ता-भोक्ता नहीं हूँ, मेरी प्रताप संपदा 
को कोई दबा नहीं सकता, किन्तु मै अशुद्धताको कुचलनेवाला हूँ । बाह्य- 
१० 
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संयोगमें चाहे जो बने, किन्तु मेरे अतर स््ररूप पर उसका कोई प्रभाव नहीं 
है, क्योकि मुझमें प्रभूलशक्ति है। इसप्रकार धर्मी जीव अपने आात्माकों प्रभु 
मानता है कि जिसका प्रताप अखणिडत है;---इसप्रकार अपनी स्वतंत्र शोगा- 
में लीन होनेका नाम योग है । धर्मी जीव ससारमें हो, तथापि वह योगी है, 
क्योंकि परभावक्रे कर्तृत्वभोक्‍्तृत्वका भाव छूट गया है, मेश उपभोग मुझमें ही 
है--ऐसा भान हुआ है, परके कतृल-भोक्तृतसे अलग रहता है इसलिये 
इप्टिसे योगी है, किन्तु अमी अस्थिरता वनी है| जब वह मुनि होगा तत्र 
इष्टिसि और स्पिरतासे-दोनों प्रकारसे योगी होगा। 

प्रश्न:---शात्षमें कहा है करि-महावीर स्वरामीने छुद्द छुद्द महीनेक्रे 
उपवास किये तत्र कर्मोंका नाश हुआ | उपवास किये बिना कहीं कर्म खिरते 
होंगे -टूठ्ते होंगे * इसलिये उपवास करनेसे ही कर्मोंका नाश होता है ? 

उत्त.---महावीर भगवानने केसे उपवास किये थे ? तुम जिन्हें 
उपवास कहते हो ऐसे नहीं, किन्तु वहाँ तो श्त्माके अनुभवमें-अतीन्द्रिय 
आनदरसमें स्थिर होनेते -लीन होनेसे सहज आहारकी इच्छा टूट गई थी, 
आहार लिया है या नहीं लिया-उस्तऊरा भान भी नहीं था, उस शओर का विक- 
ल्‍प तक नहीं उठा, आत्माकी अमृत डकारमें बाह्य आहारको भूल गये हैं । 
सहज ही इच्छा टूट गई इसका नाम उपवास है। चौथे-पौचते ग्रुणस्थानमें 
श्रावकको और छुट्टे-सातें गुणस्थानमें मुनिको, सिद्ध भगवान जैसी अमृत 
की डकारें आती हैं । 


में शुद्ध चिदानन्दमूर्ति हँ--ऐसे भानमें क्रमशः स्थिरताकी वृद्धि 
होनेसे आनंदकी धारा बढनेसे सहज इच्छा टूट गई और सद्दज ही मद्दावीर 
स्वामी आहारकों भूल गये थे-इसका नाम सच्चा उपवास है। यदि शुभ- 
परिणाम हों तो पुण्यवंध करे और अमिमान आदिसे ग्रसिद्धिमें आनेका हेतो- 
हो तो पापबंध होता है | ज्ञानीको मी उपवासके शुभपरिणाम श्रायें उनसे 
पुएयका ही बध होता है, किन्तु जितनी स्वरूपकी लीनता हो उसके द्वारा 


! 
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कर्मका नाश होता है। महावीर भगवान्रको भी जो स्वरूपकी लीनता हुई 
ओऔर सहज आहारकी इच्छा टठ गई-उस स्वरूपकी लीनता द्वारा ही कर्मोंका 
फि हुआ है-शुभ परिणामसे कर्मोंका नाश नहीं हुआ, शुभपरिणामका कते- 
त्व भी मगवानको नहीं था | शाखतरमें किस अपेक्षामे ब्रत-प्रत्याल्यानका स्वरूप 
कहा है उसे समसे; बिना बारंबार उपवास करे, तथापि आत्माको उसका कोई 
फल नहीं है | ही स्गका फल मिलेगा किंतु मव कम नहीं होंगे। जेसे उप- 
वास करके जीव अनतबार नवमें ग्रेवेयेक्र तक हो आया किन्तु एक भी मव 
कम नहीं हुआ | 
धर्मात्मा ज्ञानी कहता है कि मै तो प्रतापवंत हूँ, भेरा ही प्रताप 
चलता है। जिसप्रकार लौकिकमें राणा प्रताप होगये हैं । उन राणा प्रतापमें 
ऐसा बल था कि--मै हिन्दू हूँ, मुमे कोई जीत नहीं सकता । ऐसी लौकिक 
( श्रद्धा द्वार अपने धोड़ेका पैर सरदारके हाथीके दोत पर रखा और ऊपर 
बैठे हुए महावतको भाले द्वारा मार गिशया । उसीग्रकार यह आत्मा भाव- 
आयप्रताप है, उस प्रतापी आत्माका मान होने पर चार गतियोंक्ो नष्ट 
करनेका पुरुषार्थ जागृत होता है। चारगतियोका मूल मेरे हिलानेसे हिलता 
है, ठालनेसे टलता है, मेरा ही हुकम चलता है-सब मेरे ही ह्ाथकी बात 
है-ऐसा मै ग्रतापवत हूँ । 
प्रश्न:---जबतक यह समसमें न आये तबतक क्‍या करना १ 
उत्तः---यह समझें न झ्राये तबतक सत्‌ समागम करना चाहिये, 
अन्य सब ख्च्छुन्द छोड़कर, मरणके अन्तिम श्रास तक भी शात्षाभ्यास 
तत्वनचितन और सत्समागम करना चाहिए। सुनिर्योकोी मी उपदेश दिया है 
कि हे मुनि ! मरणके अतिम श्वास तक शाल्रका, विचित्र प्रकारके अध्यात्म 
शाह्षका, सम्यकप्रकासे अभ्यास करना चाहिये | ज्ञान-ध्यानमें लीन होने 
पर समाधि-मरणसे देह छूटे तो एक-दो में मुक्ति होती है।यह बात 
निश्चित है-कभी बदल नहीं सकती । 
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उपरोक्त कपनानुसार मु्त प्रतापवत बर्तनेवाले को, यथा वाह्यमें 
अपनी अनेक प्रकारकी स्वरूप सपदा द्वाश समस्त प्रद्धव्य स्फुगयमान हैं; 
तथापि कोई भी परद्वव्य-परमाणुमात्र भी-भपनेरूप भासित नहीं होता ।  $._ 


धर्मात्मा विचार करता है कि मुझसे बाहर अनेकों परपदार्थ उनकी 
फ्राद्धि द्वारा स्‍्फुरायमान है। उनकी संपदा उनसे है, श्ात्मामें उनके खरूपकी 
कोई सपदा नहीं है। शरीरादि ओर शुभाशुभवृत्ति दिखाई देती हैं वह मेरी 
सम्पदा नहीं हं-जड़की सपदा है | जड़में उसकी अपनी अनेक प्रकारकी शक्ति , 
तथा ऋद्धि स्फुरायमान होती है --ऐसा जहाँ भान हुआ वहाँ कोई मी परद्व्य 
अपने रूपसे मुझमें भासित नहीं होता । परद्वव्योंकी सपदा परद्वव्योंमें स्फुराय- 
मान होती है ओर मेरी तपदा मुझम स्फुशायमान होती है; इससे कोई परमाणु 
मात्र मी मुझे अपनेरूप भासित नहीं होता । दोनों वस्तुओंकोी खतन्त्र रखता 
हुआ खरय्य प्रतापवंत वरतता है, इसलिये कहीं बाह्मसे परद्ृव्योका नाश नहीं 
होगया है--परदृव्य कही उड़ नहीं गये हैं, किन्तु मे अपनेमें और वे (प९- 
द्रव्य ) अपनेमें,---इसप्रकार अस्ति-नास्ति बतलाते है । 

धर्मीकी पहिचान क्या है ? कि एक (जकण मी मेरे आधीन नहीं है, 
में किसी रजकणक्रे आधीन नहीं हैं। मे एक भी रजकणका कर्ता नहीं हैं, ओर 
बह मेरा कर्म है; मेरे शुद्ध स्वभावका में कर्ता हूँ और मेरी शुद्ध अवस्था मेरा 
कर्म है ऐसा भान बह सम्यक्‌ दृष्टिकी पहिचान है। 

अनंत रजकरणोंमें से एक रजकण-परमाणुमात्र सी मेरा नहीं है,--- 
ऐसा भार पूर्वक कहा है, तब फिर किसी स्थूल पदार्थकी तो बात ही कहां 
रही £ 

कोई कहे कि---इसमे पुरुषार्थ क्या आया ? समाधानः-एक परमागु- 
मात्र मी मेरा नहीं है---ऐसी यथार्थ प्रतीति काना वह कर्मोंक्रो नाश करनेका 
अनत पुरुषार्थ है | जिसके ज्ञानमें--एक रजकण भी मेरा नहीं है, मै शुद्ध 
चिदानन्द मूर्ति हूँ --ऐसा झपूर्व भान होता है वह खप्नमें मी उत्तर देता है 
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कि-मै शुद्ध चिदानन्दमूरति हूँ, एक रजकणा मी मेरा नहीं है, मेरे आधीन 
नहीं है । 
अनु स्वप्ने जो दशन पामे रे, 
अनु मनन चढे बीजे भागे रे; 
मुक्तानंदंगेी नाथ बिद्दारी रे, 
शुद्ध जीवनदोरी दसारो रे | 
त्रिलोकीनाथ सर्वज्ञ भगवानने आत्माको जेसा देखा और कहा है 
वैसे मगवान आत्माका जिसे अल्पकाल भी दशन हो जाये उसका मन अन्य 
विषय-कषायोंक्री ओर नहीं जाता, परसे मुक्त-निराला चैतन्य पिएडका जो आनद 
है, उस मुक्तानदका मे विद्वारी हूँ अर्थात्‌ उसमें रमण करनेवाला हूँ, खरूप 
में स्थिर होनेकी डोर मेरे हाथमें है, और वही मेरे जीवनकी डोरी है | 
एक परमाणुमात्र मी मेरा नहीं है, एक परमाणुको हिलाने या गति 
कराने में में समर्थ नहीं हूँ,-ऐसा मुमे भान हुआ है | अब भावकरूपसे और 
ज्ञेयरूपसे वह मेरे साथ एक होकर मोह उत्पन्न नही कर सकता, अत्र किसी 
कर्ममें ऐसी शक्ति नहीं रही है कि मुझे! पुन. मोह उत्तन्न कर सके, अब मुमे 
ऐसा खप्म भी नहीं आयेगा कि-राग-द्वेषादि भावक ओर ज्री, कुटुम्ब आदि 
ज्ञेय मेरे हैं| इस समयत्तार शाखत्रमें अलौकिक बात कही है | 
महा विदेह क्षेत्रमें त्रिलोकीनाथ तीर्थंकर देव श्री सीमधर भगवान 
परमात्मदशामें वर्तमानमें विराज रहे हैं। श्री कुदकुदाचार्य देव वहोँ गये थे 
ओर भगवानके श्री मुखसे खिरी हुई दिव्यध्वनिको उन्होने हृदयमें घारण किया, 
वह उनके हृदयमें प्रविष्ट होगई, और पश्चात्‌ वहोँसे आकर उन्होंने इस शाद्ल 
की रचना की | इस शाल्ठमें जो खरूप कहा गया हे-ऐसी आत््मश्रेणी जिसके 
शत्मामें स्फुरायमान हुईं उसे अग्रतिहृतमाव हुए बिना नहीं रहेगा । 
जिस प्रकार वृक्षुकी जड़ उखड़ जानेके पश्चात्‌ उसकी नवीन उत्पत्ति 
नहीं होती, उसौगप्रकार भिथ्याश्रान्ति को आत्माके निजरसद्वारा मूलसे उखेड़ 
कर जिसने ज्ञान प्रकाश ग्रगट किया उसके पुनः उसका अकुर उत्पन्न नहीं 
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होगा [-ऐसे अग्रतिद्दत भाषका वर्णन किया है | शिप्य अपने पुरुषार्थते तयार 
होगया है कि में निजाससे परिपूर्ण अनंत गुणोका पिण्ड हैँ ।--उस प्रकार 
अपने भमानसे जिसके मोहकी जड़ उखड़ गई है बह घर्मात्मा भल्ते ही संसाएँ._ 
राजकाज कर्ता हो, छिवानवे हजार रानियोर्मि खड़ा हो,युद्ध कर रहाहो, तयापि 
उसके एक भव भी नहीं बढ़ना और जो अक्य अस्पिरता शेप है वह दूर 
करनेके हेतुसे ह--रखनेके हेतुमे नहीं है। आमाके मान बिना चाहे जितनी 
क्रिया करता हो तथापि उत्तका एक भी भत्र कम नहीं होता । 

शिष्प कहता ह कि--मुके महान ज्ञान प्रकाश प्रगट हुआ है । 
ऐसा अपनी साक्षीसे कहता है, रिन्तु केंवलज्ञानीसे पूछुने नहीं जाना पड़ता। 
पहले कह्दा या कि भ॑ चेतन्यमात्र प्योतिरुप आत्मा € कि जो मेरे अपने ही 
अनुमबसे प्रध्यक्त ज्ञान होता है | में सष्ट प्रययक्षज्योति हैं | मुझे ज्ञान प्रकाश 
प्रगट हुआ है--इसप्रकार धर्मी स्यय कहता है; किंसीसे पूछने नहीं जाना 
पड़ता | 

जिम्तप्रकार धनवान पिदाको यह वात लड़केसे नहीं पूछना पड़ती 
कि--मेरे पास क्रितनी सपत्ति है, में निधन हूँ. या घनवान हूँ; उसी प्रकार 
शरीर, मन, वाणी, जड़ में नहीं हूँ, पुण्य-पापके जो परिणाम हैं सो में नहीं 
हूँ, मे तो ज्ञानसरूप प्रत्यक्ष आध्मा हैँ-इसप्रकार खय निःसदेह हुआ; इसलिये 
स्वयंको ही अपनी खबर पड़ती है, किसीसे पूछने नहीं जाना पड़ता | 

गुरुके उपदेशसे और खकाललब्धिसे शिष्पने वस्तुका स्वरूप समझ 
लिया । खकाल अर्थात्‌ पुरुपार्थलब्धिसे ज्ञानी हुआ । में एक हूँ, सुममें अनेक 
पदार्थ ज्ञात हाँ तथापि में अनेक रूप नहीं हो जाता; इसलिये मे एक हूँ। 
जो नवतत्तके विकल्यरूपसे भेद होते है वे अशुद्ध हैं, वह मैं नहीं हूँ, 
मै शुद्ध हूँ, अरूपी हैँ, शानदरीनमय हूँ। परमाणुमात्र भी मेरा नहीं है--ऐलः 
जाननेसे मोहका समूल नाश हो गया, मूलसे नाश हुआ इसलिये पुन. अकुर 
उल्तन्न नहीं होगा । राग-द्वेपसे ओर परवस्तुसे मेदज्ञान हुआ, अपनी खरूप- 
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संपदाको जानलिया, वह कैसे पिछुड सकता है * कैसे लौट सकता है * नहीं 
लौट सकता | 

समयसारका पूर्व रग ३८ गाथाओंमें पृणे होता है। आचार्यदेवने 
३८ गाधाओं में मोक्षका माग खोलकर रंखदिया है| और अब सबको श्रार्म- 
त्रित करते है । आचार्यदेव कहते हैं कि ऐसा शात स्वरूप समझाया है, उसे 
समझकर समस्तलोक उसमें निमग्न होओ '-ऐसा आमनन्‍्त्रण देते है। इस 
विषयमें श्रत्र कलश कहते हैं:-- 

( वसततिलका ) 


मज्जतु निभरमसी सममेव लछोका 

आलोकघुच्छलति शांतरसे समसस्‍्ता; । 

आप्लाब्य विश्रमतिरस्करिणीं भरेण 

न्मग्न एप सगवानवबोधसिंघु) ॥३२॥ 

अर्थ:-- यह ज्ञानसमुद्र भगवान आत्मा विश्रमरूप आडी चादरको 
सपृर्णे डुबाकर ( दूर करके ) स्वयसर्वाग प्रगट हुआ है, इससे अब समस्त 
लोक उमके शातरसमें एकही साथ अत्यन्त धग्न होओ ! केसा है शात रस ? 
समस्त लोकपर्यत उछुल रहा है। 

इस देहरूपी घरमें भगवान आत्मा सो रहा है। शरीर और रागको 
अपना मानकर सो रहा है | लौकिक माता तो छुलानेके लिये लोरियों गाती है 
किन्तु प्रवचन माता जागृत करनेकी लोरियें! गा रही है । शरीरादिके रजकणो 
में गुप्त हुए, पुण्य-पापके भावोंमें छिपे हुए भगवान आत्माकों प्रवचन माता 
लोरियों गाकर जागृत करती है | 

जिसप्रकार वीनका नाद छुनकर सप विपको भूल जाता है ओर 

“ीनके नादमें एकाग्र होता है, उसी प्रक्रार आचायदेव कहते हैं कि हमारी 

इस समयसारकी वाणी रूपी वीन का नाद सुनकर कौन आत्मा नहीं डोल 
उठेगा * कौन जागृत नहीं होगा ? समी डोल उठेंगे, समी जागृत होंगे, 
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जिसे न जमे, न बैठे वह छपने घर रहा। आचार्यदेवने तो अपने भावसे 
समस्त जगतको आमंत्रण दिया है | 

ज्ानसमुद्र भगवान आत्मा कहा है अर्थात्‌ समस्त आत्माओं को भगवा" 
कहा है | क्ञानसमुद्र भगवान, समुद्र की भोति अपने न्वान में हिलोरें मारता 
है। ज्ञानसमुद्र आन्मा चाहे जितने वर्षों की बात जाने तथापि उसका भार 
नहीं होता--ऐसा ज्ञानसमुठ से परिपूर्ण श्रात्मा है । 


जिस प्रकार समुद्र पानी से छुल्ाहुल मर हो, उसमें आडी मीत 
या श्रन्‍्य कोई वस्तु आजाये तो पानी दिखाई नहीं देता, किन्तु यहाँ तो मात्र 
चादर श्र्यात्‌ चारों ओर मात्र वख्रका ही आवरण लिया है कि जिसे दृर करने 
में देर नहीं लगती | मात्र उस वत्न को पानी में डुबा देने से छुलाछुल 
पानी से भरा हुआ समुद्र दिखाई देता है; उसी प्रकार ज्ञानसमुठ भगवान, 
आत्मा भीतर छुलाहुल भरा हुआ है। विश्रमरूप अआड़ी चादर पड़ी थी उसे 
सम्पूर्ण पानी में छुब्ा दिया श्र्यात्‌ भ्रमण की मिथ्या पकड़ का व्यय किया 
ओऔर पर्बांग रूपसे प्रगट होने रूप उत्पाद हुआ; सर्बाग भर्पात्‌ अंख्य प्रदेश 
से प्रगट हश्ना | ज्ञानसमुद्र भगवान शआत्मा अपने ज्ञान आदि शातरस में 
हिलोरें मारता है। 

जिस प्रकार लोक व्यवद्दार में कहा जाता है कि- यह सरोवर मीठा 
स्वच्छु जलसे भरा हुआ है, इसमें स्नान करो | उसी प्रकार आाचाये देव कहते 
है कि यह स्पच्छ ज्ञानसमुद्र भरा हुश्ण है, इसमें समस्त जीव आकर स्नान 
करो । शीतल होओ ! शातरसमें निमग्न होओ । यहा समस्त जीव आओ ऐसा 
कहा है, वह भी एकसाथ आओो- ऐसा कहा है; किन्तु ऐसा नहीं कहा कि 
एक के बाद आओ | अहा | ऐसा भगवान आत्मा है। भगवान आक्षाका 
अदूभुत स्त्रभाव देखकर आचार्य देवका भाव उछुल गया है कि अह्यो ! ऐसों 
झात्मा है और सब्र जीव एक ही साथ क्‍यों नहीं आते * सब आओ ! एक 
साथ आओ ! शातरस में एक ही साथ अत्यन्त निमम्न होओ ! 
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मात्र निमान नहीं कहा है किन्तु अत्यन्त निमग्न होभो--ऐसा कहां 
है । फिर कहते हैं--केसा है शांत रस ? समस्त लोकमें उछुल रहा है, 
_.८चौदद्द अ्माण्डके जीवोमें शांत रस हिलोरें ले रहा है, समी जीव प्रभू है । 
अहो ! सब जीव लीन होओ---ऐसा झ्ाचार्यदेव भामंत्रण देते हैं । और 
दूसरा भर्थ यद्द है कि-क्रेवलज्ञान होनेसे समस्तलोकालोककों जानते हैं वह्दों 
समस्त लोकालोकपयेततक शांत रस उछुल रह्दा है | 
मात्र भ्रान्तिका पट आड़े था इससे खभाव दिखाई नहीं देता था। 
भींत जैसी कठिन वस्तु आड़े द्वो तो तोड़नेमें समय लगता है; किन्तु यद्द तो 
पट जैसी भ्रांति छाणमरमें दूर की जासकती है। विश्रमस्ते अपना खरूप ज्ञात नहीं 
द्वोता था । ज्री, कुट्ुम् भादि तो एक ओर रहे किन्तु शरीर, मन, वाणी मी 
अलग रखे रहे। वे तो मिन्न ही हैं; किन्तु अन्तरमें होनेवाली शुभाशुभ दृत्तियाँ 
मी मिन्न हैं; उन सबमें एकच्बुद्धि थी उसे दूर करे, समूल डुबाकर इस 
ज्ञान समुद्रमें-वीतरागी विज्ञानमें सब एक साथ निमग्न होओ | --इसप्रकार 
आचारयदेवने घोषणा की है। आबालबृद्धको निमत्रण दिया है। फिर कौन नहीं 
पहुँचेगा ? सब पहुँचेंगे। जिसे विरोध छो, द्वेष हो वह नहीं पहुँचेगा, कोई 
बीमार हो वह नहीं जायेगा । बीमार कहेंगे कि हम नहीं पहुँच सकते तो 
क्या करें ! भरे रोगी ! अपनी पुरुषार्थदीनताकी बात एक ओर रख दे | इस 
निमंत्रणमें एक बार चल तो ! दाल-मात ही खा लेना; किन्तु चल तो ! 


अनेक श्रावक साधर्मियोंको भोजन कराते हैं, उनमें बहुतोंके ऐसे 

भाव द्वोते हैं कि कोई मी साधर्मी छूट न जाये, क्योंकि इन सबमें कोई जीव 
ऐसा श्रेष्ठ द्वोता है कि मविष्यमें तीयेकर होनेवाला होता है; कोई केवली होने 
वाला दह्वोता है; कोई अल्पकालमें मुक्ति प्राप्त करनेवाले मी होते हैं;--ऐसे 
: साधमीं जीवोंके पेटमें मेरा अन्न पहुँचे तो मेरे अवतारकों धन्य है | कौन 
मविष्यमें तीवैकर द्दोनेधाला है, कौन अल्पकालमें मोछ्षमें जाने वाला है--- 
इसकी भले कोई खबर न हो, किन्तु आमन्त्रण देनेवाले का भाव ऐसा है कि- 

११ 
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अल्पकालमें मुक्ति ग्राप्त करनेवाला कोई जीव्र रह न जाये। इसका भर्य ऐसा 
होता है कि यदि भोजन करानेबालेका भाष आत्म भावना पूर्वक यपार्थ हो 
तो खयंको अह्पकालमें मुक्ति प्राप्त कनेकी माव-रुचि है | *$.0ह. 


इसप्रकार आचार्यदेव कदते है कि मेश निमंत्रण झ्रावाल वृद्ध सबको 
है। सत्रको निमंत्रण दिया है कि-इस शातरसका स्वाद चख्ते बिना कोई जीव 
रद्द न जाये; ऐसा आमंत्रण देने हुए वास्तयमें आचाये देवको स्यको ही 
भगवान झआत्माक्रे शानरसमें निम्न हो जानेक्ी तीव्र मावना जागृत हुई है । 
समयसारकी प्रत्येक गायामें शआाचार्यदेवने अद्भुत रहस्य भर दिया है, अपू्े 
माव भरे हैं, क्या कद्दा जाये ! जिसकी समझे आजाये वही जान सकता है । 


। केवलज्ञान प्रगट हो उस समय समस्त ज्ञेय एकदी साथ ज्ञानमें 
भ्राकर ऋलकते है; उसने सर्वलोककों देख लिया-रेसी भी यहाँ प्रेरणा की |” 
है। अद्दो ! आचार्यदेवने पूणैख्भावकी वात पणेरूपसे ही की है; एक परमागु 
मात्र भी मेश नहीं है--ऐसा कहकर प्री वात कष्ट दी | 'एक परमाणुमात्रकी 
स्परता नहीं हैः--ऐसे भानके वलमें पूर्णता दो जाती है | 


जैसे---किसी मनुष्य राजा आदि किसी उच्च पदाधिकारी व्यक्तिसे 
मिलने जाना हो तो बह श्रीफल आदि कोई अच्छी मेट लेकर जाता है; उसी 
प्रकार यदि त्रिलोकीनाथ भगवान आत्मासे मिलने जाना हो तो पद्दले उसकी 
मेट प्राप्त करना पड़ेगी, समयप्राम्ततकी भेट धरना पड़ेगी | उसके बिना मग- 
वान झात्माके दर्शन नहीं हो सकेंगे; वह समयप्राशत अर्थात्‌ सम्यकू दरशन- 
ज्ञान-चारिज्रकी परिणतरूप मेटके बिना भात्मारूपी राजा किसी मी प्रकार 
प्रसन्न नहीं होता । 


हक इसप्रकार संसारकी रंगभूमिमें आत्मा अनेक वेष धारण करता है 9- 
उन्हे ज्ञानी पहिचान लेते हैं। इस ग्रन्यक्रा वर्णन टीकाकार श्री अमृतचेद्राचार्य 
देवने अलंकारसे नाठऋरूपमें क्रिया है। जैते आनंदधघनजीने कहा है किः- 


कि 


जप 
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भवधु नट नागरकी बाजो, क्या जाणे ब्राह्मण काजी, 
स्थिरता एक समयमें ठाणे, उपजे विणसे तब दो 
उलठ-पलट ध्रुत्र सत्ता राखे; या इम सुनो न कषहो ।»,,भवु... ... 
चणमें मनुष्य हो, च्णमें नारकी हो, च्षणमें देव हो, पहले समय 
की अवस्था बदलकर दूसरे समयकी नवीन अव्रस्थारूप उच्नन्न हो, प्रतसत्ता 
को बनाये रप्ने--ऐसी बात तो कभी मी छुननेमें नहीं आयी ।--ऐसे आत्मा 
रूप नटनागरकी बाजीको अ्रजान लोग क्या जाने १ 


८ गायाएँ पूर्ण हुईं। उनमें आत्माके अधिकारका वर्णन किया । 
समयसारका नाटकरूपसे वर्णन किया जा रहा है | प्रथम रगभूमि होती है, 


| उसमें दशक तथा पात्र होते हैं | नाठक करनेवाले अनेक प्रकारके खाग धांप्ण 


करते हैं; मिन्न-मिन्न रस दशकोंको बतलाते है । 
ज्ञानमें जो वस्तु लक्षमें आती है उसमें एकाग्र होना, और दूसरी चिता 


- न होने देना उसे नोग रस कहते हैं। दूसरी वस्तु ज्ञानमें प्रविष्ट नहीं हो 


जाती किन्तु रागसे ज्ञानका लक्ष उस ओर जाने पर रागमें रुक जाता है और 
उस ओर एकांग्र होता है उसे रस कहते हैं । 

खाद मिठाईमेंसे नहीं आता, मिठाईका खाद अपनेमें प्रविष्ट नहीं हो 
जाता, जड़ वस्तुका रस आत्मामें नहीं आजाता। अज्ञानीको खभावके अती- 
न्द्रिय रसका मी खाद नहीं आता, किन्तु रागके रसका खाद आता है। 


मै निर्दोष ज्ञानमूर्ति हँ--ऐसा भान करके खको ज्ञेग करना और 
दूसरेको-विकारको भूल जाना अर्थात्‌ उसमें युक्त न होना, किन्तु अपने 
स्त्रमाव रसमें लीन रहना सो अतीन्द्रिययस है--ऐसा यह समयसार शात्घ 
कद्दता है । ग़गका रस है सो विकारका रस है, रागक्रे वेदनमें अज्ञानी आनद 
मानता है इससे उसे आनंद मालूम होता है। फ्ूलोकी सुगन्धमेंसे सुख नहीं 


- आता किन्तु भ्रज्ञानी दूसरा सत्र कुछ भूलकर छलोमें से सुख आता है-ऐसा 


* मानकर एकाग्र होता है इससे उनमें सुखका आभास होता है, किन्तु उनमें 
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छुख है ही नहीं; मात्र उसने कल्पना कर रखी है | 


नाटकमें दर्शकोंके हदयमें श्रज्ञाएस उत्पन्न करनेके लिये नाटठकके 
पात्र छुन्दर बस्राभूषण पद्िनकर-हांगार करके झते हैं; किन्तु वह शगाएसे 
झात्माका स््रमाव नहीं है । परसे अपना शुगार मानना वह अपनेको कलंक 
रूप है। और जिस प्रकार नाटकम मिन्न-मिन्न वेष धारण करके भते हैं;- 
छणमें भतृहरिका वेष ओर छाणमें किसी भन्‍य राजाका वेष धारण करके 
आता है; किन्तु मनुष्य तो एक ही द्वोता है | उसी प्रकार भात्मा तो बही का 
वही चिदानन्दपरमात्मा है; किन्तु उसके छणम एक शरीर छणमें दूसता शरीद 
छणमें राग, घड़ी द्वेप-इसप्रकार मिन्न-मिन्न वेष दिखलाई देते हैं | छूखमें 
पुन्दर, क्णमें कुरूप, छाणमें रंक, छणमें राजा।-उसप्रकार भनेक स्तरांग धारण 
फरके नाच रहा है । उसे ज्ञानी समभाते है कि हे भाई ! यह स्तांग भजीव 
के घरकी वस्तु है, तेरी अपनी वस्तु नहीं है; व्‌ उससे पृथक निर्दोष परमात्मा 
है, तू तो वही का वही हैं। इन पृथक प्रथकू स्त्रांगहूप तू नहीं है. और यह 
परका शुगार मी तेश नहीं है--तेरा झंगार तो तुमीमे है । 

श्रज्ञानी जीव कपड़े-गदने पद्दिनकर शोमा मानते हैं, किन्तु भरे 
मू ! श्रात्मा तो तीन लोकका नाथ है; तुमे! परकी शोभांसे कलंक नहीं 
लगता : तृ तो अह्यानंद चिदानन्द झात्मा है, तुमे शर्म नहीं आती * भरे 
झात्मा | परसे तेरी शोभा नहीं है, तेरी शोभा तो तुभप्ते है। कपड़े-गहने 
पहिनकर-श्रेगार सजकः दर्पणमें मुंहको ऊँचा-नीचा,इधर उधर करके देखता हो 
उस समय पागल जैसा मालूम होता है; किन्तु भाई ! श्रेगार रस तेरे जात्मा 
का सभाव नहीं है वह पाप रस है; संसार परिभ्रमणका कारण है । 

हास्यरस आत्माका खमाव नहीं है |---इँसना ओर खिलखिलाना 
उसमें तुमे रसका अनुभव होता है; किंतु अरे तीन लोकके नाथ ! यह कुतृह- 
लता करना, खिलखिलाना तुमे शोभा देता है ” भयना खभाव भूलकर परमें-- 
जड़में तुमे. कया नवीनता मालूम द्वोती है! काहेका कुतृहल होता है ! परमें 
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“नवीनता नहीं है । भाई | यह तेश खभाव नहीं है, तेरे झ्रात्माका खभाव तो 
अपूर्व शांतरससे परिपूर्ण है, उसे देख ! 
रौद्ररस अर्थात्‌ क्रूरस । दूसरोंको मारनेके परिणाम, शन्रुकों मारनेके 
“परिणाम सो क्रूर रस है। जब वह क्रूरस चढ़ता है उस समय किसीको 
मारते समय बीच कोई भी आजाये तो उसे मी मार डालता है; अरे चैतन्य ! 
अपने खमावकों भूलकर इस कूर रसमें'कहो फँस गया ! ऐसे रस तो संसार- 
परिश्रमणके कारण हैं । 
करुणरस--एक साठ वर्षकी बुड़ढी दो, उसका इकलौता लड़का 
हो, वही जीवनका आधार दो, दूसरा कोई आधार न हो। वह लड़का जंगल 
में जाकर लकड़ी काटकर बेचता हो, और आजीबिका चलाता हो। जगलमें 
,'लकड़ी काठते समय उसे सौपने डस लिया और वह मर गया | किसीने 
5 आकर बुड़ढी को समाचार घुनाया कि तेरे लड़के को सँपने डस लिया, वह 
जंगलमें मर पड़ा हे । उस समय बुड्डीका रुदन कितना करणापुर्ण और 
हृदयको मेदने वाला होता है। उस रुदनसे जो करुणा उत्पन्न हो वह करुण 
रस है। ऐसे-ऐसे करुणाके प्रसन देखकर दयाके माव हों वह करण रसे है 
बह एक पुण्यका भाव है | 
,  वीरस--शत्रुका सहार करनेमें जो रस चढ़ जाता है वह वीर रस 
है । राजकुमार पुष्पों की शय्या पर सो रद्दा हो और कोई राज्यपर चढ़ाई 
कादे उस समय राजकुमार को शत्रुसद्वारकमा कैसा रस चढ़ आता है ! वह 
चीररस है, वह पापरस है, दुरगतिमं श्रमणा करनेका कारण है। झरे भाई ! 
, झपने ज्ञान स्वरूप भगवान आत्माको भूलकर यहों कहाँ अटक रहा है ! यह 
तेरा स्वभाव नहीं है । 
भयानक रस--आपषाढ़की श्रमावत्याकी अंधेरी रात्रिमें जब बादल 
गरजते हैं और पानीकी भडियाँ लगती हैं उस समय जगलमें अक्ैला दो, 
सिंह, चीते चिंघाड़ रहे हों, बिजली चमक रही हो, वहाँ जो मय उत्न्न द्वोता 


ना 
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है वह भयानक रस है| अरे भाई ! भीतर देख तो तेत निर्ेय स्वरूप है, 
तेरे सरूपको कोई काट डाले या छुड़ाले ऐसा नहीं है;--ऐसा जानकर 
निर्मय हो | भय तेरा स्वरूप नहीं है | ६. 

वीमत्स रस--सुंदर शरीर चेचक निकले और उसके दाने-दानेमें 
कीड़े पड़ जायें, शरीरसे दुगंध छूटने लगे --उसे दवक्ा शरीके रोंगटे खड़े 
हो जायें वह वीमत्स रस' है | शरीसके रजक्ण कब, किस रूपमें परिणमित 
हो जायें वद्द भात्माके हापकी बात नहीं है; इतलिये आत्माक्ो पहिचानक 
उसकी श्रद्धा कर | 

अद्भुतरस अर्थात्‌ विस्मयरस | पुदूगलक्ी रचनामें कोई नवीनता- 
विशेषता दिखाई दे वहाँ बड़ा भाश्चय हो जाता है, वहा पर ज्ञान परमें एक्राम्र 
होकर रागका रस लेता है | पुद्ठलके फेरफार देखकर आश्चर्य हो जाये बहू 
अद्भुतस है | यह सत्र लौकिक रस है । 

नत्रमों शानरस है. वह अलौकिक है; उप्तका लौकिक नाठकोंमें 
झविकार नहीं है | पुणय-पापकी उपाधिके भाव रहित अंशतः मी आत्मामें 
एकाप्र हो तब शांतरस आता है, चह आत्माका रस है; वह रस भात्माके 
स्वभावकी पहिचान करके उसमें एकराग्र होनेसे ही प्रगठ होता है । आत्माका 
रस परमें कहीं मी नहीं है, परमें उसकी गण तक नहीं है; आत्माका रत्त तो 


'अलौकिक्त है | 


ज्ञानमें जो ज्ञेग आया उसमें ज्ञानका तदाकार होना और दूसरे 
ज्ञेयकी इच्छा न रहना-उसे रस कहते हैं | पसेसे, स्री से, ध्यवा किसी ताह्म 
बल्तुसे तीनकाल-तीनलोकझ में भी रस या छुख नहीं आता, किन्तु खयय झात्मा 
ने श्रन्य सब कुछ भूलकर जिप्त किसी ज्ञेयमें रागभावसे लीनता की-उसका 
नाम रस-आनन्द है; अन्य कोई रसकी व्याख्या नहीं है। रस बाहरसे ढुहीं 
आता, किन्तु जहाँ स्वय॑ लीनता करे उसे रस्त कहते हैं | यह रसकी सर्व- 
व्यापक व्याख्या है | 
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दस हजार की हीरे की अग्ूठी पहिनकर कहीं जा रहा हो और मांग 
में लुटेरे मिलन गये । लुटेरे कहने लगे, 'अगूठी लाओो, नहीं तो मार डालेंगे ! 
फृ में सोचने लगा--इससे अच्छा। तो यही था कि मै अगूठी न पहिलनता, 
जिससे शोभा मानी थी वही दुःखक़ा कारण हुआ | पहले रागभाव से शोभा 
मानी थी किन्तु जहाँ लक्ष बदला वहों दुःख हो गया । उस समय यदि मै 
चिदानद आत्मा हँ--ऐसा जानकर, मानकर उसमें स्थिर हो तो आत्मा के 
ज्ञान और आनंद का रस आये; किन्तु उसमें लीन न होकर भयमें लीन हो तो 
भय का रस आता है| यह रस की सर्व व्यापक व्याख्या है | 

राग की एकाग्रता से रस आता है, किन्तु बाह्यव॒स्तु पर आरोप करता 
है कि मुमे भमुक वस्तुमें. से, व्यापार-धंधा में से, खाने-पीने में से, सोने 
बैठने में से रस श्राता है, किन्तु वास्तवमें तो राग की एकाम्रता में से रस 
ता है। ' 

रस का स्वरूप नृत्य में नृत्यकार बतलाते हैं | अन्य रसको अन्य 
रस के समान करके वर्णन करते हैं | जेसे-- श्रगार रसमें हास्य रस मिलाते हैं 
और द्वास्य रस में श्रगार रस मिलाते हैं । 


उसी प्रकार आत्मसत्ता रगमभूमि है और देखनेवाले सम्यग्दृष्टि है। 

यथार्थतया ज्ञायक भाव से देखनेवाले तो सम्पग्दृष्टि हैं, अन्य सब विपरीत 
मान्यतावालों की सभा है, उन्हे बतलाते हैं। चृत्य करनेवाले जीव-अजीव 
पदार्थ हैं, उन दोनों का एकपता, कर्ताकमपना आदि अनेक स्वाग हैं, कर्ता-कर्म 
आदिके स्रॉधारण करके नाच रहे हैं । उसमे वे परस्पर अनेकरूप होते हैं शोर 
आठ-सरूप परिणमन करते हैं-वह जत्य है । वहाँ जो सम्यग्दृष्टि देखनेवाले 
हैं वे जीव-अजीत्रके मिन्न स्वरूपको जानते हैं, वे तो इन सर्व स्वागो को कर्म 
जून जानकर शांतरस में ही मग्न हैं और मिथ्यादष्टि जीव-अजीव का मेद 
नहीं जानते इससे इन स्वागों को ही सच्चा जानकर इनमें लीन हो जाते हैं । 
उन्हे सम्प्दृष्टि ययाथ स्वहूप बतलाकर, उनका श्रम मिठ्वकर,' शातरसमें लीन 
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करके उन्हे सम्फदृष्टि बनाते हैं । 

सम्याटष्टि मिष्यादष्टि से कद़ते हैं कि--देख भाई ! जब तु माता के 
शरीर में भाया उस समय यद्द स्थल शरीर लेकर नहीं झाया बू५ 
किन्तु कामेण थौर तेजस लेकर भाया था; माताके उदर में झाने 
के पश्चात्‌ इस स्युल शरीर की रचना हुई, जब जन्म लिया तब एक 
बालिश्त जितना शरीर था; उसके बाद रोटी-दाल-चावल खाते खाते उसमे से 
इतना बढ़ा शरीर हुआ; इसलिये इस शरीरका स्वांग तेरे आत्माका स्वांग नहीं 
है; तेरे आत्मा का स्वांग तो इससे पृथक है। सम्यक्ली-ज्ञानी स्वयं जानते हैं 
और दूसरे मिथ्यादष्टिशों को बतलाते हैं--यह स्त्रांग तेश नहीं है | देख, भाषा 
भौर शरीर एक ही स्पान पर हैं, किन्तु मांव से मिन्न हैं | शरीर, मन, वाणी 
और क्रोघादि का मैं कर्ता हँ--ऐसा भज्ञानी मानते हैं; उनसे कहते हैं कि तू. 
ज्ञानका कर्ता है और ज्ञान तेश कम है | का 

संसारमें भज्ञानी आठरसरूप होकर परिणमित द्ोता है, किन्तु ज्ञानी 


जानते हैं कि यह राग-द्वेष मेरे पुरुषार्थनी भशक्ति से होता है, किन्तु यह 
मै स्थांग नहीं है; वाह्यकी अनुकूलता-प्रतिकूलता, शरीर सुन्दर-कुरूप होना 
वह मेत स्त्रांग नहीं है। शरीर-वाणी आदिका मैं कर्ता नहीं हैँ और वह 
मेरा कर्म नहीं है; इसलिये वह मेरा स्वांग नहीं है ।-इसप्रकार धर्मामा परका 
अमिमान छोड़कर शांतरसमें मम्न रहता है। थाठ रसोंमें श्राकुलताका रस 
रहता था उसे छोड़कर नवमें शांत रसका स्वाद लेने लगा | 

एक गरीब आदमीको कहींसे सौ-दो-सौ रुपयेके नोठ मिले । ठंडका 
मौसम था, इसलिये घरके सब लोग मिलकर अंगीठी पर ताप रहे थे और गष्पे 
लगा रहे थे | इसी समय लड़केने नोटोंका बेंडल अग्निर्में, डाल दिया और 
जल गया। लब़केकी माँ को बहुत दुःख हुआ और क्रोध आया कि बड़ी 
मुसीबतसे तो पैसे आये थे भौर इसने जला दिये ! क्रोधमें आकर उसने लड़केके 
इतना मांग कि वेचारा वेहोश होगया और मर गया । लड़केके पिताको खबर 
पढ़ी तो उसे बड़ा क्रोध भाया कि रुपयेके लिये लड़केको मार डाला ! 
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उसने घरवालीको इतना मारा कि वह मर गई | फिर सोचने लगा कि अत्र 
मै जीवित रहकर क्या करूंगा £ ऐसा विचार करके खय आत्महत्या करली | 
“है ! जीव क्रोधवश होकर क्या नहीं करते ? जीवोंको केसा उलटा रस चढ़ 
जाता है £ माताके भाव लड़केको मारनेके नहीं थे, किन्तु आकुलताके रसमें 
भान खो बेठी; क्रोधकी तीव्रतासे भान भूल गई । विपरीत दृष्टिबाले जड़-चैत- 
न्यके मिन्न खागोंको नहीं जानते और परमें एकाकार हो जाते है | वह स्री 
समाधान न कर सकी कि-होगा | बालक है, पैसे तो जाना थे इसलिये चले 
गये 4 आत्मा तो समाधान खरूप है | अरे भाई ! बाह्ममें जो नोट कागज 
हैं वह त्‌ नहीं है, उससे तुमे! छुख नहीं है, वह तेरा खाग नहीं है | छपने 
अनाकुल खरूपको भूलकर आकुलताके रसमें एकाम्र होना वह तेरा स्वरूप 
छठ हीं है, तेरा छुख तुमसे ही है उसकी पद्दिचान करके उसमें स्थिर हो, वह 
तेके-छुख शरणरूप है । 
मिथ्यादृष्टि बाह्य स्वागको अपना मानकर उसमें लीन होता है। 
दो-चार अच्छे लड़के हों और “पिताजी, पिताजी? कहें वहाँ प्रफुल्लित हो 
जाता है; छुन्दर-सुशील स्नी मिली हो, कुछ चॉदीके टुकड़े इकट्ठे होगये हों, 
सिर पर पंखा फिरता हो; सब॒ मिलकर झूले पर मूलते हों तो मानों चक्र- 
व्नीका राज्य मिल गया हो--ऐसा फूल जाता है | मान बैठता है कि यह 
सब सदेव ऐसेका ऐसा ही रहेगा किन्तु भाई ! यह स्वाग तेरे घरका नहीं है 
कि अधिककाल तक बना रहेगा, यह सत्र तो जड़के स््राग हैं, जब तेरा 
पुण्य फिरेगा कि सब चणभरमे पलट जायेगे, किन्तु अनंत गरुणोंका पिण्ड 
आत्मा शाश्वत है | 
शरीरमें चार-पॉच डिग्री बुखार आ जाये तो बिलकुल ढीला हो जाता 
“है चार पांच तो कया दो डिग्रीमें ही वेचेन हो जाता है, किन्तु यदि शरीस्में 
नहीं तो क्या दीवारको बुखार आता होगा यह सब जड़की अवस्थाएँ 
बदलती हैं इनमें तेरा क्‍या जाता है * तू तो मगवान चिदानंद है| उसे 
१२ 
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कमी बुखार--रोग नहीं भरा सकता, वह तो अव्यावाब शात शीतलताका कंद-- 
मूर्ति है। अज्ञानीकों बुखारके साथ उलटी ( -चमन ) हो जाये तो उसे ऐसा 
हो जाता है कि-अरे ! मानों मे इस उलटीमें निकला जार हूँ, मेरा झा्मों 
मानो इस उलरटीमें निकला जारहा है। किन्तु अरे चैतन्य ! त॑ तो घ्रवस्वरूप 
है, उलटी (-वमन ) तो जड़की--पुद्ठलकी अबल्था है, त्‌ उलटीके साथ 
नहीं निकल सकता; त तो उससे मिन्न टंकोत्कीर्ण शाश्रनमूर्ति है। मरते 
समय अज्ञानीकों ऐसा लगता है कि मै मर रहा हैँ, मेश नाश होता है; किंतु 
देह ओर झात्मा पृथकू हों उसे मरण कहते हैं | वास्तवमें जगतमें मरण हे 
ही नहीं; क्योंकि किसी वस्तुका नाश नहीं होता, मात्र अत्रस्थान्त होता है। 
आत्मा भी है, है, ओर है और पुदूगल मी है, है. ओर है। उसमें मत्ण 
किसे कहना ? किन्तु इस स्थूल शरीर और आधख्मा-दोनों प्यक्‌ हों उसे । 
लोग मरण कहते हैं। अज्ञानी अपनी मिन्ननाकों भूलकर परको अपना मान- 
कर उसमें एकाग्न होजाता है; किन्तु सम्पकूदष्टि परक्े स्थागकों अपनेसे पृथक 
जानकर शातरसमें मभ्न रहता है । 

देखो, इसमें ऐसा नहीं आया कि यह. सातवें गुणस्थानवाले को 
बतला रहे हैं; किन्तु सम्यकृदृष्टि मिध्याइट्टि को बतलाता है कि भाई ! यह 
मान-जतिष्ठा तेरी नहीं है, ओर तने मान रखा है कि यह आँख-कान-नाक 
मेरे हैं, किन्तु यह तेरे नहीं हैं; जो तुमसे प्रथक होजाता है वह तेरा नहीं 
हो सकता | झरे भाई | ठ आनद कन्द है, अपनी पहिचान कर, श्रद्धा कर, 
स्थिर हो ! 

भाई ) घुएँको गले नहीं लगाया जाता, वालूके गढ़ नहीं बनते, 
सनके बोरोंमें हवा नहीं भरी जा सकती। सम्यकृदृष्टि मिथ्याइश्टिसे कह्दता है 
कि भाई | भूल मत ! अपनी चिदानन्द वस्तुको मत भूल | परको अपना 
मत मान ! वह तेरी वस्तु नहीं है, तू अपने में शांत हो,---इसप्रकार धर्मा- 
त्मा मिथ्यादृष्टि को अपने शांतरसमें लीन कराते हैं | 
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सम्यकूदृष्टि श्रम मिठाकर स्वरूपमें--शांतरसमें मप्न करते हैं । 
भज्जंतु' कलश पहले आचुका है उसका यथार्थ भाव ऐसा है कि मेरे अस- 
ख्य प्रदेशमें शातरस भरा है, वह ग्रस्फुटित हो जाओ, अगट हो जाओ | और 
असे लोगोंको भाम॑त्रण देते हैं क---सब इस शातस्समें मन्न होओभो ! कोई 
कहेगा कि---अभव्य को कहां शातरस प्रगट होता है कि आचार्यदेवने सबको 
आमतन्रण दिया ? किन्तु भाचायदेव तो अपनी दृष्टिसे ऐसा ही देखते हैं कि 
समीको शातरस प्रगट हो | अभव्य भले अपने घरके लिये होगा, आचार्य- 
देव तो अपनी भावनाके बलमें भव्य--अभव्य सभीको आमतन्नण देते हैं कि--- 
सब आओ | मुके ऐसा शातरस प्रगट हुआ है और जगतका कोई जीव 
इससे वंचित न रह जाए--ऐसी भावना तो अपनी है न | 
अब जीव-अजीवके स्वागका वर्णन करेंगे। 


नृत्य कुतूइछ तत्त्व को, मरियवि देखो धाय॥ 
निजानंद रसमें छक्लो, आन सबे छिटकाय | 
यह तत्त्व क्या है इसका एक बार तो कुतूहल कर | यह जो इज्जत, 
कीर्ति, पैसा, कुटुबमें अपनापन मानकर उनमे लीन होरहा है उसे भूलकर 
मीतर आत्मार्मे उतर कर उसकी थॉंह ले ! जिसप्रकार कुएऐ9ँमें डुबकी मारकर 
थौंद्द लाते हैं ऐसी थौँह ले | दुनिया को भूलकर, मरकर भी एकबार अतर- 
तत्त क्या है उसे देखनेके लिये गिर तो ! मरकर अर्थात्‌ चाहे जैसी प्रतिकूलता 
सहन करके मी कुतृहल कर | अनंतबार देहके अर्थ आत्माको लगा दिया, 
किन्तु भत्र एकबार आत्माके श्र्थ देहको लगादे तो भव न रहे । दुनियाको 
भूल | दुनियाकी चिन्ता छोड़कर झत्माक्रे रसमें मस्त हो जा ! पुरुषार्थ करके 
अंतर--पठको तोड़ दे । 
इसप्रकार जीव--अजीव अधिकार'में पूर्व रंग समाप्त इआ | 


हे हे शक 
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अंत्र जीव द्रव्य और भजीब द्वव्य दोनों एक होकर रा भूमि 
प्रवेश करते है। श्रत्र चिदानन्द मूर्ति भात्मा ओर शरीगाठिक, पुणथर पाप 
इत्यादि सब एक ही वेश धारण करके आते हैं। आाचाय्यदेव कहते हैं कि- 
तुमे पहले यह बनाया जा चुका है कि जीवका स्वमात्र ऐसा होता है; शव 
त्‌ इससे यह समझ ले कि जो जो अजीब आते हैं वह तू नहीं है। श्रव 
आचायेदेव इत अधिकारकों आरम्म करते हुए मंगलाचरण करते हैं, माणिक- 
स्तम्मको स्थापित काते है, ज्ञानकी मद्विमा प्रगट करते है; यह शान समस्त 
बत्तुओंमो जाननेवाला है, वह जीव्र अजीवक्े समस्त वेपोंकों भली मोति पह- 
चानता है, ऐसा सर्व स्वार्गोको परदिचाननेवाला सम्पकूज्ञान प्रगठ होता है । 


यहाँ 'सम्पवूज्ञान प्रगठ द्वोता है', यह कहकर सम्यकूज्ञानीकी वात 
कही है । अर्थात्‌ यहाँ चतुर्थ गृणस्थानवालोंकी बात है. सातवें गुणखान , 
बालोंकी नहीं। रामचन्रजी, पाडत्र ओर राजा श्रणिक्न शयादि यूहस्त्र श्राश्रममे ॥ 
ये तथापि उन्हे यह इृढ़ प्रतीति थी कि आत्मा परसे मित्र है, राग द्वेष मेरे 
नही हैं, इसप्रकार आ्रान्तिका त्याग करके वे सत्र, स्वरूपमें स्थित रहते थे । 
संत्तारमें रहऊर भी ऐसी अ्रतीति हो सकती है। ऐसी प्रतीतिके बिनाका त्याग 
वास्तविक त्याग नहीं है | 


पुण्य पाप इत्यादि परकी दृत्तियोंका भमिमान दूर हो जाये और 
सम्यकूज्ञान प्रगट हो, वह ज्ञान ही सच्चा मगल है । 'मग? अर्थात्‌ पवित्रता, 'ल! 
अर्थात्‌ लाति,--पविन्नताकी प्राप्ति | वही सच्चा मंगल है | पवित्र आत्म स्रभाव 
को प्राप्त कानेबाला आत्म भाव ही सचा मंगल है। मंगलका दूसरा अर्थ 
यह मी है कि--मं? अर्थात्‌ अपवित्रता ओर हल” अर्थात्‌ गला दे-नष्ट करदे; 
अर्थात्‌ शरीर मन वाणी और शुभाशुभ भावकों अपना मानने रूप जो अप- 
वित्रता है उसे सम्यकुज्ञानके द्वारा गला दे सो यही सच्चा मंगल है। वही मंगल” 
सचे छुखकी ग्राप्ति कराता है । 
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अब सम्यकूज्ञान प्रगट होता है इस अर्थका सूचक कलश 
कहते हैं:-- 

/ जीवाजीवविवेक पुष्कलह॒शा प्रत्यावयत्पाषेंदा-- 
नासंसार निवद्ध बंधनविधिध्वंसादविशुद्ध स्फुस्त । 
आत्माराममनंतघास सहसाध्यक्षण नित्योदितं 
घीरोदात्तमनाकुलं विलसति ज्ञान मनोहादयत्‌ ॥ ३३॥ 

शर्थ:--जो ज्ञान है सो मनको आनन्दरूप करता हुआ प्रगट 
होता है। वह जीव-अजीवके स्वागको देखने वाले महा पुरुषोंको जीव-अजीब 
के मेदको देखने वाली अति उज्बल निर्दोष दृष्टिके द्वारा मित्र द्वव्यक्ी प्रतीति 
उप्पन्न कराते हैं। अवनादि संसारसे जिनका बधन इृढ बँधा हुआ है, ऐसे 
ज्ञनावरणादि कर्मोके नाशसे विशुद्ध हुआ है, सफुट हुआ है, शर्थात्‌ जैसे 
फूलकी कली खिलती है उसी प्रकार विकासरूप है। ओर वह ऐसा है कि 
जिसका क्रीड़ावन आत्मा ही है, अर्थात्‌ जिसमें अनन्त ज्ञेयोंके आकार भलकते 
हैं तथापि स्वयं अपने स्व॒रूपमें ही रमण करता है, जिसका प्रकाश अनन्त 
है, ओर जो प्रत्यक्ष तेजसे नित्य उदय रूप है| और जो धीर है, उदात्त है, 
इसी लिये अनाकुल है-सर्व इच्छाओंसे रहित निराकुल है | (यहाँ धीर, उदात्त, 
अनाकुल-यह तीन विशेषण शातरूप दृत्यके आभूषण समझना चाहिये | 
ऐसा ज्ञान विलास करता है । 
ज्ञान मनको आनन्द देता हुआ ग्रगट होता है, जीव-अजीव साथ 
नच रहा है, उसे सम्यकृदृष्टि पह्दिचान लेता है कि यह मैं नहीं हूँ, मेरा 
स्वरूप परसे मिन्न ज्ञायकरूप है | यह बरफ ठंडा है, अग्नि गर्म है, युड़ मीठा 
है, इत्यादिका विवेक कौन करता है? यह सब विवेक ज्ञान ही करता है । 
आश्चर्य तो यह है कि यह जीव परामिमुख हो रद्दा है और अपनी ओर नहीं 
"दिखता | तू परको जानता है और उसी ओरे प्रज्नत्त द्वोता है, किन्तु स्रय 
अपनेको न जाने तो यह कितना भारी अविवेक है ठ पर पदार्थोके तो भेद 
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करता है कि यह हलुआ परी है जो खाने योग्य है, ओर यह्द मिट्री है, विष्टा 
है, जो कि खाने योग्य नहीं है; इसप्रकार पर पदार्थों विवेक काके भेद 
करता है किन्तु यह मलिनता # सो में नहीं हूँ, राग द्वेप भाकुलता है सो में 
नहीं हूँ, म तो ज्ञान मूर्ति आत्मा हैँ, ऐसा वित्रेक करके यदि अपने और 
विकारके बीच भेद न करे तो यह तेरे लिये घोर कलंककी वात है | 

सम्यकूज्ञान मनको आनन्द देता हुआ प्रगट होता ४, ओर सस्तारके 
प्रिम्रमणका ज्ञान खेद खिन करता हुआ प्रगट होता है । समक समझते हो 
प्रगट होती हे यदि वासम्बार सत्‌ समागम करके ओर विचार करके समझे तो 
झात्मामें ज्ञान ओर शांति हुए बिना न रहे । 

जीव और मन बाणी ठेह, पुण्य पापके भाव-सबका एकत्रित वेष 
है, उन्हे जो मिन्न जानता है सो वह मद्दा पुरुष है, दूसप कोई महापुरुष 
नहीं है । सम्पकूज्ञान भ्रति उज्पल निर्दोत इृष्टिके द्वारा मिन्न मित्र पदावोंकी / 
प्रतीति उत्पन्न कर रहा है। जो मित्र भिन्न पदार्थोक्ना विवेक कर्ता हैं सो ज्ञान 
है। वह ज्ञान मनको आनन्द्र देता है सो सम्पफ ज्ञान है। 

आत्षा पर कर्मके कारण जो वेष & उसमें एक तो शरीरादिक और 
दूसरे भीतर होने बाली वृत्तियों और परको अपना माननेरूप वेष है सो वह्द 
सत्र कर्मका वेप हे, वह अपना वेप नहीं हैं । मे ज्ञानज्योति आत्मा उन वेष्ों 
से मिन्‍न हैँ इसप्रकार सच्चा ज्ञान विवेक करता हे | 

आत्मा एक वस्तु है, पदार्थ है | जो वस्तु होती दे उसमें गुणा और 
स््रमाव होता है । जैसे गुड़ एक वस्तु है, और मिठास उसका गुण है। 
गुड़ हो और मिठास न हो यह नहीं हो सकता ! इसीप्रकार में आत्मा एक 
वस्तु हूँ और उसमें ज्ञान आदि अनन्त गुण न हों यह नहीं हो सकता; अतः 
आत्मा ज्ञानादि अनन्त गुणोंसे परिपूर्ण है | 

शरीरादिक या पुण्य पाप में से छुख् और शाति आती है ऐसा” 
मानकर पराघीनता में न रुककर यह मेरे गुण है जिनसे छुख और शांति 
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प्राप्त होती है, ऐसा परिचय ग्राप्त करके श्रद्धा करके अपने स्वरूप में रहूँ तो 
प्राधीनता मिठ जाये, उस प्रकर की श्रद्धा, ज्ञान और लीनता मोक्ष माग 
.ै। और उसकी प्रूणता होना सो मोक्ष है । 


पराश्रय दुःख है ओर खाश्रय चुख हे, शरीर का प्रत्येक रजकण 
पृथक पृथक है, इसलिये शरीर से आत्मा फो लाभ नहीं हो सकता, एक खाघीन 
तत्व पर का आश्रय ले सो पराधीनता है, और पराधीनता स्त्रप् में भी छुख 
नहीं है | पराधीनता की व्यापक परिभाषा भली भोति जान लेनी चाहिये । 
दूसरे की नौकरी करना इतनी मात्र ही पराधीनता की व्याख्या नहीं है किन्तु 
ञ्री पुत्रादि से सुख मिलता है, रुपया पेसे से छुख मिलता है, बडप्पन प्रतिष्ठादि 
से सुख मिलता है, इस प्रकार पर पदार्थों पर छुख का लक्ष करना सो परा- 
घीनता है, इतना ही नहीं किन्तु यह मानना कि शुभाशुभ परिणामों से सुख 
मिलता है सो यह भी पराधीनता है। “पराघौन सपनेहु सुख नाहीं” । एक 
तत्त को सुख के लिये दूसरे तत्त पर दृष्टि रखनी पड़े सो पगाघधीनता है । 
जब तक पर पदार्थों पर दृष्टि है तबतक पराधीनता दूर नहीं हो सकती। और 
जब तक पराघीनता दूर नहीं होती तत्रतक स्वाघीनता प्रगट नहीं होगी | 

गुण के बिना गरुणी नहीं दोता ऐसे अनन्त शक्ति से परिषृर्ण खा- 
घीन तत्त को जिसने नहीं माना और दूसरे तत्तोंसे सुख मुमे सुख होगा मान 
रखा है, उसे चौरासी के अवतार अवश्य लेना पड़ेगे । उस की पराधीनता 
ओर दुःख दूर नहीं हो सकते । 

सम्यक्‌ ज्ञान के द्वारा सम्यकुज्ञानी अज्ञान और उसके फल को मिन्र 
माने कि-यह मेरा स्ररूप नहीं हे, मेरा स्वरूप तो ज्ञानानन्द्घन है; ऐसी 
प्रतीति हुईं कि स्वाश्रथ प्राप्त हुये विना नहीं रहता, और छुख शाति प्राप्त हुये 

“ना नहीं रहती । 

जब घर में विवाहादि का उत्सव होता हैं तब किसी के यहाँ से 

मंडप इत्यादि की बस्तुँ लाकर अपने यहाँ की शोभा बना ली हो किन्तु-- 
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सममदार मनुष्य यह जानता है कि अपना काम प्रृशा हो जाने पर दूसरे फी 
यह वस्तुएँ वापिस कर देनी होंगी इसी प्रकर ज्ञानवान पुरुष जानता 
अयवा भक्ञानी पुरुषसे ज्ञानी पुरुष कहता है जि है भाई | यह इच्द्रिय, . 
शरीर, पुएय पाप के भात्र इत्यादि, सत्र कर्म कृन मंडप हैं यह दूसरे का मडय 
है, तेरा चैतन्य घर तो अलग ही है, जड़ की एँजी अपनी न मान, परकी 
शोभासे अपनी शोमा मत मान; तू शुद्ध चिदानन्द मूर्ति है, तेरी अपनी एँजी 
अलग है, तेरा वेष अलग है, और शरीर इन्द्रिय एवं शुमाशुम परिणामों का 
वेप अलग है यह सच कम कृत वेश है, यह तेशा वेष नहीं है । कर्मकी 
शोभासे अपनी शोभा नहीं मानी जा सकती, यह सत्र परक्की झोभाका 
मंडप हैं | यहों तो मोक्ष का मडप तन चुका है, यह अन्र नहीं उखड़ 
सकता । 


शरीर के सुख साधनकों छोड़कर, और स्री पुत्रादिका त्याग करके 
त्यागी हो जानेसे कोई सच्चा त्यागी नहीं कहलाता, उससे घम नहीं होता | 
जब तक यह दृष्टि हे कि जो पर है सो मै हूँ, तत्रतक धर्म प्राप्त नही 
द्ोता, ओर पराधीनता नहीं मिठती | कोई सूच्मातिसूद्रम शुभपरिणाम हो और 
उससे भपनेकोी लाभ होना माने तो तब्र तक वह पराश्रयी ही है , इसलिये 
उसकी पराधीनता दूर नहीं हो सकती । जड़ और चेतन इन दोनों पदाथों 
की मिन्नता की प्रतीति के विना पराश्रयता दूर नहीं होती और स्वाश्रयता 
प्रगठ नहीं द्योती । 

चेतन्य मूर्ति आत्मा अलग है, उसमें जो अनेक प्रकारके वेष 
दिखाई देते है सो अज्ञानी मानता है कि यह मेरा वेष है । संसारमें विविध 
प्रकाके नाटक कर्ता पात्र भठृह्दरी हरिस्चन्द्र या राम लक्ष्मण इत्यादि का 
अत्येत सुन्दर वेष धारण करके और उनका ज्यो का व्यों. अमिनय करके मी 
यह जानते हैं कि हम सच्चे भतंदवरि हरिश्चन्द्र राम या लच्मण नहीं हैं किन 
हम तो वेतन भोगी सामान्य व्यक्ति है; किन्तु अनादि कालका शअज्ञानी जीव 
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। अपनेको भूलकर पर संबंधी जो जो वेष दिखाई देता है उसे अपना ही 

मान लेता है किन्तु सम्यकूज्ञानी सममता है कि मै चेतन्य अनन्त गुणामूर्ति 

“#-के ही हूँ, और जो पुण्य पापक्े भात्र अथवा अलुकूलता ग्रतिकूलताका 
कोई बाह्य वेष आये तो मै चैतन्य सम्राट उसे अपनी पूजीमें नहीं मिला 
सकता, हों, मै उसका ज्ञातामात्र रहूँगा। इसीप्रकार सम्यकृज्ञान होनेके वाद 
अल्प रागद्वेष हो किन्तु उसे दूर करके वह अवश्य ही मुक्ति प्राप्त कर लेगा । 
धर्मात्माने अति उज्ज्वल पवित्र इष्टिसे मिन्न द्व्यकी जो प्रतीति उत्पन्न की है, 
ओर उस प्रतीतिके होनेसे मिन्न द्रव्यका जो विवेक जागृत हो गया है, उससे 
अब पतश्रय प्रहण करनेकी इच्छा नहीं रह सकती | यथपि पुरुषार्थकी अश- 
किको लेकर अल्प रागद्षकी ओर कमी कमी लचक खा जाता है, किन्तु 

हू आातरिक विवेक किंचित्‌ मात्र मी नहीं हटता | जो अल्प रागद्वेष शेष रह 
“गया है वह दूर होनेके लिये ही है, बने रहनेक्रे लिये नहीं | 


जैसे मकानमें कॉचका बहुत ही सुन्दर कूमर लटक रद्दा हो और 

उससे घरकी शोभा हो रही हों किन्तु यदि वह ऊपरसे गिरे और उसके ठुकड़े 
टुकड़े हो जायें तो उसपर पहले जो राग था वह मिट जाता है ओ्रोर उसके 
प्रति उपेक्षा द्वो जाती है वह तुच्छ प्रतीत होने लगता है | उस तुच्छुताकी 
प्रतीतिका कारण यह है कि-ज्ञानमें यह निश्चय होगया है कि-यह वस्तु मेरे 
कामकी नहीं रही, इसलिये इन कॉचके ठुकड़ोंको उठाकर बाहर फेकदो। ययपि 
उन काचकें टुकड़ोंको बाहर फेकनेका निश्चय होचुका है यदि वे कुछ समय तक 
घरमें ही पड़े रद्दते हैं तो इसका अर्थ यह नहीं है कि अब उन्हे सग्रह करके रख 
छोड़नेका भाव है, इसीप्रकार अनन्त गुणंत्वरूप प्रभु-परमात्माकी मँति ही मेरा 
आत्मा है, मै पर खरूप नहीं हूँ, ऐसी सम्यक्‌ प्रतीति हो जानेपर विभावकी तुच्छुत्ता 
“ आलूम द्वोने लंगती है।मै चेतन्यघन खभावसे पूरा पवित्र हूँ ऐसी प्रतीति होने पर 
आत्मामें नये नये क्षणिक पुण्य पापके जो भाव होते हैं ते तुच्छु मालूम होनेलगते 
हैं | जबकि उन पुण्य पापके भावोंमें तुच्छुता मालूम होने लगी तो फिर पुण्य 

रे 
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पापके फलमें अर्थात्‌ बाह्य संयोग--शरीर मकान लक्ष्मी प्रतिष्ठा इत्यादिमें तुच्छुता 
मालूम होने लगे तो इसमें आश्रय ही क्‍या है ? 

पुण्य पापक्े भाव ओर पुण्य पापके फल सब उस भूमरके टूटे हुये 
टुकड़ों जैसे ही मासित द्वोते हैं | उन शुमाशुभ परिणामोकोी निकाल फेंकने 
में कुछ विलम्बर हो जाता है. किन्तु इसका अर्थ यद्द नहीं है कि वे प्रिय हैं 
श्रथवा उन्हें रखनेका भाव है | अपनेसे पर परदार्थोंकों मिन्न मानता है। और 
उन्हें मित्र मानते ही परमें तुष्छुता भासित होने लगती है और महत्ता नहीं 
भासती है उन शुभाशुभ भार्वोकों संग्रह कर रखनेका भावत्र नहीं है किन्तु उन्हें 
दूर करनेका ही भाव है | ऐसा मिन्नत्व वित्रेक होने पर अल्प कालमें मुक्ति हुए 
विना नहीं रहती । पुरुषार्थमें कुछ कमजोरी है इसलिये भल्य रागद्वेष पाया जाता 
है, उसे दूर करनेमें कुछ विलम्ब होता है, बिल्तु क्रमशः स्थिरता को बढ़ाकर / 
केवलज्ञान प्राप्त कर लेगा। यह मिन्नत्नक्रे विवेकका माहात्म्य है | 

वह ज्ञान अनादि संसारसे जिसका बन्धन इृढ़ता पूर्वक वँधा हुआ है 
ऐसे ज्ञानावरणादिक कर्मोंका नाश द्वोकर विशुद्ध हो गया है, स्फुट हो गया 
है | ज्ञानावरणीयक्रा नाश क्रिया अर्थात्‌ ज्ञानावर॒णीय आदि जो अ्रष्ट कर्म हैं 
सो मे नहीं हूँ, इसप्रकार उससे मिन्नवक्का विवेक किया, और इससे श्रद्धा 
ओर ज्ञानसे कर्मोक्ता नाश क्लिया है, तथा क्रमशः स्थिरता करके संपूर्ण नाश 
करेगा । इसप्रकार वित्रेकसे ज्ञानमें विशुद्धता हुई, स्पष्टता हुई और जब ज्ञान 
यह मानता था कि--जो कर्म हैं सो मै हूँ, तव वह सम्पुटित-अन्द रहता 
था, वह पर के साथ एक मेक रद्दता था इसलिये ज्ञानकी कलियोँ संकुचित 
होगई थी। अत्र पृथक विवेक किया है इसलिये ज्ञानकी कलियाँ मीतरसे 
विकसित होकर खिल उठी हैं | शरीरादिक तथा पुएय पापको अपना भान 
रखा था इसलिये ज्ञान संकुचित था, किन्तु जब यह मान लिया कि जो शरी-* 
रादिक हैं सो मै नहीं हूँ, तो ज्ञान अलग हो गया और वद्द विक्रसित द्वोगया | 
पराश्रयमावका त्याग किया कि ज्ञान खिल उठा। विवेक जायृत हुझभा कि 
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ज्ञानकी सकुचित कली पुनः विकसित होगई । चाहे चत्रवर्तीका राज्य मिले 
या तीथैकर पद प्राप्त हो, किन्तु वह सब कर्मकत है वह मेरा खरूप नहीं है, 
ओश चैतन्य ज्ञानकुड स्वरूप परसे मिन्न है, इसप्रकार ज्ञानकी कली खिलना 
हो आत्मधर्म है| शरीरादि को अपना मानकर ज्ञान उसमें रम रहा किग्तु 
जहाँ विवेक जागृत हुआ कि यह मै नहीं हूँ वहाँ ज्ञान अपनेमें रमण करने 
लगा। इसप्रकार स्वपरके प्ृथकवका विवेक्र जागृत होने पर ज्ञान अपनेमें 
रमण करने लगा, अर्थात्‌ ज्ञानकी कली खिल उठी---स्फुड होगई | 

यथपि ज्ञानमें अनन्त ज्ञेयोंक़े आकार आकर भलकते हैं, तथापि 
ज्ञान अपने स्वरूपमें ही रमण करता है | ज्ञानमें सत्र कुछ ज्ञात होता है, 
किन्तु इससे वह पररूप नहीं दो जाता | पराश्रयमें स्थिर होने वाला ज्ञान, 
यह पुण्य मेरा है, यद्ट इन्द्रपद मेरा है इत्यादि मानकर पर पदार्थमें रमण कर 
रहा था, उसका जद्ढों विविक जागृत हुआ कि यह पर पदार्थ मेरे नहीं हैं, 
किन्तु मेरा तो ज्ञान स्वभाव है, शाति-स्वमाव है और मेरा स्व्रमाव मुझमें ही 
है, ऐसा स्वाश्रय होनेसे वहाँ ज्ञान अपनेमें रमण करने लगा। मेरा आत्मा 
असयोगी है, मेरा मूलधन मुझमें ही है ऐसा माना कि पराश्रयता छूट गई, 
ओऔर अपना क्रीड़ावन आत्मा ही एकमात्र 'ह गया, दूसरा कोई स्थान 
नहीं रहा । 

शरीर, वल्न और किसी वेषमें धर्म नहीं है, किन्तु वह आत्म स्वरूप 
के विवेकमे है । जैसे अपने द्वायसे परिश्रम पूरवंकक बनाई गई रसोई मीठी 
लगती है, इसीग्रकार अपने घरका स्वभाव अपने ही हाथसे भर्यात्‌ पुरुषार्थसे 
प्रगट करके जो आनदयुक्त धर्म होता है सो वही मीठा लगता है, और वही 
सुखरूप मालूम होता है, वही सच्चा धर्म है, शेष सब अधर्म है। अपने 
स्व्रभावको न पहिचाने और परको अपना माने सो अधर्म हे | 

मेश गुण निर्दोष और निरुपाधिक है मेरे गरुणकी पर्याय मुझमें ही 
रहती है, ऐसा विवेक होने पर ज्ञानका कओरीड़ास्थल आत्मा ही रद्द जाता है। 


प्रा 
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ज्ञानका प्रकाश अनन्त है, इसलिये ज्ञानमें बहुत कुछ ज्ञात होने 
पर ज्ञानको ऐसा नहीं लगता कि अब में न जानें। जहाँ जहँँ। भत्र धारण 
किये वहां वह्ढां उस उस भवरका ज्ञान तो या ही, और जो जो मत्र हुए है 
अपने अस्तिललख्यमें प्रवतिमान ही हुए थे, और उत्त उस मत्रमें पत्को अपना 
मानकर अटका रहा, इसलिये ज्ञान विकासको प्राप्त नहीं हुआ; किन्तु अनन्त 
भरत्रोकों जानने बाला मे। ज्ञानततव भवसे शरीरसे और परसे मिन्न है, में 
समस्त भर्वोका ज्ञान करने वाला हूँ, मे चाहे जितने पदार्थोको जानूं, या चाहि 
जितनी भूत या भविष्य कालकी बातोंकों जानूँतो मी मेरे ज्ञानमें ऐसा अनन्त 
प्रकाश है कि वह कमी कम नहीं हो सकता। 


चैतन्य तेज प्रत्यक्ष है । वह ज्ञान मन या इन्द्रियोके आधीन नहीं 
है, किन्तु ज्ञान खये खतः ही जानता है, इसलिये प्रत्यक्ष है. इन्द्रियों और 
मनका निमित्त अपूर्ण दशामें बीचमें भा जाता है, किन्तु ज्ञान खय अपने ही 
द्वा जानता है, इसलिये ज्ञान प्रत्यक्ष है ( सूर्य सबेरे उदय होता है और 
शामको अस्त द्वो जाता है, किन्तु यह ज्ञान सूचे तो नित्य प्रत्यक्ष उदय 
रूप ही रहता है, वह कमी भी अस्त नहीं होता । सम्यकू ज्ञानका उदय हुब्ा 
सो हुआ अब वह कभी अस्त नहीं होगा । इसप्रकार ज्ञानमें अपने ऐशयेकी 
प्रतीति हुई सो उसे पराश्रयकी आवश्यक्ता नहीं रहती, इस्प्रकार ज्ञान नित्य 
प्रत्यक्ष उदयरूप है। यहाँ आचार्य देवने सम्पकू ज्ञावका मंगलाचरण 
किया है। 
जैसे पुत्र विवाहके समय स्रियोँ मंगल गीत गाती हैं कि-“मोतियन 
थाल मगये हो लाल” मले ही घरमें मोतीका एक दाना भी न हो किन्तु मम- 
तावश ऐसा मंगल गीत गाया जाता है। इसी प्रकार झात्मामें अनन्त संतोष- 
गुण है किन्तु जब विपरीत चलता है तत्र ममता भी अनन्ती हो ' जाती है, 
और जब ययार्थ प्रतीति होती है तत्र मानता है कि यह ममता मी मैं नहीं 
हूँ और यद्द मोती मी मै नहीं हूँ। जैसे घरमें मोतीका एक दाना न होने पर 
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मी किसी आशा, स्नेह या मोहके वश “मोतियन थाल भराये” का गीत गाया 
' ज़ाता'है, इसी प्रकार सम्यक्‌ ज्ञानी जीव भविष्यमें सिद्ध होने वाला है, अमी 
; बह सिद्ध नहीं है, फिर भी भावनाकी प्रतलतासे अभी मी वह यह कहता है 
भैक मै सिद्ध हूँ । दरब्यापेक्षाते ही तो सिद्ध हूँ ही किन्तु मै पर्यायसे मी सिद्ध 
हूँ'। द्रव्य दृष्टि द्रव्य और पर्यायके भेद को नहीं देखती | वह मावनाकी प्रब- 
लतासे कालके अन्तर को बीचमेंसे निकाल देती है | 


वह ज्ञानधीर है, खपरको जानता है, वह अपने भावषोंको जानता है 
ओर परके भावोंको मी जानता है, अनुकूलता, प्रतिकूलता, निन्‍्दा, प्रशसा इत्यादि 
सब कुछ जानता है। ज्ञान ऐसा विचक्षण है कि वह पदार्थकों चहूँ ओरसे 
जानता है फिर मी कहीं राग द्वेष या क्रोध मान इत्यादि नहीं होने देता | किन्तु 
सब ओरसे जानकर ज्ञान मीतर ही समा जाता है | वह ऐसा धीर है। ज्ञान 
सबकुछ जानता है तथापि कहीं राग द्वेषकी आकुलता नहीं होने देता जैसे 
आमका पेड़ ज्यों ज्यों फलता है त्यो त्यो नीचेको नमता जाता है, इसी प्रकार 
ययार्थ ज्ञान ज्यों ज्यों विकासकी प्राप्त होता है त्यो त्यों मीतर समाता जाता 
है। सच्चा ज्ञान मीतर समाता है और अज्ञान बाहर फैलता है। अ्रज्ञानसे 
, विकार होता है और विकारसे बाहर पुण्य पाप फलित होते हैं; वे पुण्यपाप के 
फल बाहरकी ओर फैलते जाते हैं । इससे सिद्ध हुआ कि अज्ञान ही बाहर 
फैलता है, और ज्ञान स्वाश्रित होने पर पराश्रयसे हटकर भीतर समा जाता है, 
इसलिये वह धीर है। 


ज्ञान उदात्त है, उच्च है, ओर उदार है, शर्थात्‌ मीतरसे चाहे द 


जितना ज्ञान निकाला जाये तो भी वह कम नहीं होता । जहाँ सम्यकूज्ञानका 


विवेक प्रगट हुआ वह्दों शाति आये बिना नहीं रहती, इसलिये ज्ञान अनाकुल ' 


; है। इस प्रकार घीर, उदातच, ओर अनाकुल विशेषण से युक्त ज्ञान विलास 
करता है । 


जीव और अजीवका ज्ञान द्वोने पर ज्ञान छूट जाता है । जेसे कोई , 


ँ 


। 
| 
| 
| 
] 
| 


अन्त 
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घहुरूपिया विविध खांग रखकर थाता है उसे जो ययार्थ जान लेना है उसको 
वह नमस्कार करके अपना यथार्थ रूप प्रगट कर लेता है, इसी प्रकार ययार्थ 
ज्ञानी कर्मक्रे विविध स्वागकों जान लेता है, इसलिये कर्म अपना स्पष्ट झूप 
प्रगट कर देते हैं | यह पर है और में उससे मिन्र हैँ, इस प्रकार मिननलरका 
ज्ञान ययार्थ ज्ञान है | ऐसा ज्ञान सम्यक्र दृष्टि को होता है। मिथ्या दृष्टि ऐसी 
मिन्नताको नहीं जानता | 


अब जीव अजीवका एक रूप वर्णेन करते है:--- 
अप्याणमयाणंता मृढा दु परप्पवादिणों केई । 
जीवमज्मवसाएं कम्म॑ च तहा परूविति॥ १९॥ 
अबरे अज्मवसाणेसु तिव्यमंदाएु मागगं जीव॑ । 
मण्णंति तहा अबरे णोकम्मं॑ चावि जीवोत्ति ॥४०॥ / 
कम्मस्सुदयं जीव॑ अबरे कम्माणुभायमिच्छ॑ति । 
तिब्वत्तणमंदत्तणगुणेहि जो सो हवदि जीवो ।। ४१॥ 
जीवो कम्म॑ उहयय॑ दोरिणवि खलु केह जीव मिच्छ॑ति। 
अबरे संजोगेण दु कम्माणं जीव मिच्चति ॥४२॥ 
एवं विहा बहुविहा परमप्ाएं व्दंति दुम्मेहा । 
ते ण॒ परमट्वाई णिच्छयवाइहि शिट्दिट्ा ॥ 9३॥ 
अर्थ:--आत्माको नहीं जानते हुये, परको भात्मा कद्ने वाले कोई 
मूढ, मोही अज्ञानी तो श्रध्यवसानको, ओर कोई कर्मको जीव कहते हैं | कोई 
अध्यवसानोंमें तीव्र मन्द अनुभागगतको जीब मानते हैं, और कोई नोकर्मको 


जीव मानते हैं। कोई करमके उदयको जीव मानते हैं। कोई कर्मके अनुभाग 
को-जो अनुभाग तीत्र मन्दपनेरूप गुणोंत्ते भेदको प्राप्त द्वोता है वह जीव 
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है? ऐसा मानते हैं कोई जीत्र और कर्म दोनो मिले हुयेको मी जीव मानते हैं, 
ओऔर कोई कर्मके सयोगस्रे ही जीव मानते हैं। इसप्रकार तथा अन्य भनेक 
-औषप्परके दुबबद्धि--मिथ्याद्ृष्टि जीव पर को आत्मा कहते हैं, वे परमार्थवादी 
अर्थात्‌ सत्यार्थवादी नहीं हैं, ऐसा निश्चय (सत्यार्थ) वादियोंने कहा है | 
अब यहँ। जीव अजीब का एकत्रित नाटक & | 


आत्म पदार्थ क्या है, उसके गुण क्या हैं ओर उसकी अवस्था क्या 
है, इसे न जानते हुये पर के अश््रयस्ते अपना गुण माननेवाले कोई मूह 
झात्माकी ओरसे अस्तावधान अज्ञानी ऐसा मानते हैं कि जो अध्यत्रसान है 
सो जीव है | करमक्रे निमित्तके आधीन होनेसे जो भाव होता है सो अध्य- 
व्तान कहलाता है | आत्मा मात्र ज्ञाता है, उसे भूलकर कम निमित्तक 
पुण्य पाप के मात्र ह्वोते हैं, उसमें एकत्व बुद्धिसे मानता है कि जो यह 
अध्यवसान है सो ही मै हूँ | इस प्रकार कम निमित्ताधीन होने से जो अध्य- 
बसान होता है, उसे आत्मा माननेवाले, औ९ उस अध्यवसान को अपने 
लिये सहायक माननेवाले मूढ़--भज्ञानी हैं। 

कोई कर्मको जीव मानते हैं, वे कहते हैं कि यदि कम करें तो 
भगवान के पास जा सकते हैं और इस प्रकार कम से गुण --लाभ मानते 
हैं किन्तु यह बात मिथ्या है। कम से भगवान के पास नहीं पहुँचते, किन्तु 
कम और आत्मा क्या है इसकी मिन्न प्रतीति करने पर भगवान अर्थात्‌ स्वय 
अपने आत्म भगवान के पास पहुँचा जाता है। जब तक अप्वणे है तब तक 
तिमित्त झाये त्रिना नहीं रहेगे, किन्तु यदि स्वय न जागे तो निमित्त क्या लाम 
कर सफते हैं पुण्य बन्ध से अनेक बार भगवान मिले किन्तु अपने आत्म 
मगवान की प्रतीति नहीं की इसलिये लाभ प्राप्त नहीं हुआ । जड़कर्म को 
(आत्मा माननेवाले अर्थात्‌ कमसे लाभ माननेवाले, कर्मको आत्मा माननेवाले, 
कर्ममें आत्मा माननेवाले और ऐसा माननेवाले कि कर्म मुमे माग दे दें तो 
धर्म लाभ हो,--सत्र अज्ञानी मूढ़ है । 
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कोई तीत्र-मन्द पुण्य-पाप के भाव को जीयब मानते हैं | शुमाशुमे 
भाव में से शुभभाव को अच्छा और अशुभभात्र को चुग मानते हैं, किन्तु शुभ 
अशुभ और सीजन मन्द भाव सब्र परमात्र है, पुएय-पाप भावके रसके पर्ि 
बर्तन को भात्मा मानने वाले तथा उससे लाभ मानने वाले भी मुद् ६ । 

कोई नां कर्मको भर्यात शरी/फो ही झात्मा मानते है। ओरल शरीर दी, 
पुत्र, कुटुम्बर एवं धन सम्पत्ति में ही छुव मानते है फिन्तु वह वास्तव में सुख 
नहीं है | शरीर झोर आत्मा दोनों पृषक्त पढ़ायथ हैं। पर पदार्थ आत्माक्षो 
छुख नहीं दे सकते | आत्मा का छुख भात्या में है, वह बाहर से नहीं भाता, 
किन्तु वह कल्पना मात्र दे | 

भज्ञानी मानते हैं कि--शरीर पुष्ट करने से आत्मा को लाभ होगा 
ओऔर शरीर के घुखाने से आत्मा को द्वानि होगी, इस प्रकार अपने को जड़ 
का रखवाला मानता है और समझता है कि उन्हें जस्ता रखेंगे वैसे रहेंगे किन्तु 
यह बात सर्वया मिव्या है शरीरके पुष्ट होने वा सुखनेसे झातमाकों कोई लाम हानि 
त्रिकालमें और तीनलोकमें नहीं हो सकती | पर पदार्थले आत्माको दवानि लाम 
हो ही नहीं सकता। शरीर से भात्मा को हानि लाभ मानने वाला शरीर और 
आत्मा के कार्यों को एक मानता है,--किन्तु वह मिथ्या है, क्यों कि दोनों 
के काये एक नहीं किन्तु सर्वथा मिन्र हैं । 

अज्ञानी मानता हे कि माल टाल खाने से शरीर में शान्ति आती है 
और सशक्त होने से आत्मा को स्फूर्ति मिलती है। ऐसा मानने वाले को यह 
प्रतीति नहीं है कि आत्मा की शक्ति आत्मा पर ही अपलम्बित है, वह अज्ञानी 
तो शरीर और भाव्मा को एक ही साथ ढकेल हा है। उसे यह पता नहीं 
है कि भात्मा की समूर्ण शक्ति झाव्मा में ओर जड़ की जड़ में है, किसीकी 
शक्ति किसी में नहीं श्राती | शरीर को आत्मा मानने वाला मृढ़ है। शरी' 
तो अनन्त रजकणों का पिंड है, वह रजकरण्णों का पिंड झात्मा के साध 
रहता हे ऐसा मानने वाला यह नहीं समझता कि आत्मा ऐसे शरीर से रहित: 
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अशरीरी, चैतन्य मूर्ति तत्व है इसलिये वह मूढ़ है अन्ञानी है । 
कोई पुणय पापके उदयको जीव मानता है, कोई साता असाता- 
-कूडिप होनेवाले कर्मके मेदको जीव मानता है, और कोई आत्मा तथा कर्म 
को मिलनेको जीव मानता है। | 
कोई कर्म के संयोग को ही जीव मानता है, किन्तु मेरा स्वभाव ,कार्म 
को लेकर नहीं और कर्म का स्वभाव मेरे कारण नहीं है | दोनों सर्वया प्ृथक- 
पृथक पढ़ार्थ हैं । कोई कद्दता है कि मस्तिष्क में विचार शक्ति है, इसलिये 
कर्म के संयोग से जीव है, यह सिद्ध होता है। किन्तु आत्मा को नहीं मानने 
वाले ही ऐसा मानते है। उन्हें यह तो विचार करना चादिये कि जड़के 
मस्तिष्क में विचार होते हैं, या विचारोंके जाननेवालेके व्यापारमें ? 
/ विचार ज्ञानकी पर्याय है, इसलिये वह आत्मामें ही होती है, जड़को लेकर 
५ ज्ञानका व्यापार नहीं होता, इसलिये ज्ञानका व्यापार आत्मासे होता है। इससे 
सिद्ध हुआ कि कर्मके सयोगसे जीव नहीं है, किन्तु जीव खय॑ अपने आप 
ही खतः है। 
अज्ञानी जीव आत्माको किसप्रकार मानते हैं, सो यह आगे भाठ 
बोलसे क़ह्य जायेगा | इस जगतमें आत्माके असाधारण लक्षणकों न जाननेके 
कारण नपुंसकत्लसे अत्यंत विमृढ् होते हुए, तालिकृ-परमार्थभूत आत्माको ._ 
नहीं जाननेवाले अनेक अज्ञानीजन विविध ग्रकार्से परको मी आत्मा कहते 
(चकते ) हैं। 
आत्माका ज्ञान लक्षण असाधारण है, अर्थात्‌ उसका किसीके साथ 
मेल नहीं खाता । ज्ञान क्षत्षण किसी जड़में या परमें नहीं पाया जाता कुछ 
भाग ओखका, कुछ भाग अन्य अगोंका ओर कुछ भाग चैतन्यका लेकर 
५ जड़के साथ सहयोग करके ज्ञान लक्षण नहीं बनता, किंतु जड़से मिन्न चेत- 
न्यका ज्ञान लक्षण सुस्पष्ट है, उस चेतन्यका असाधारण लक्षण ज्ञान है | 
आत्म लक्ष है और ज्ञान उसका लक्षण है | यह उसका अविनाभावी लक्षण 
१४ 
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है, गुण ओर गुणी अलग अलग नहीं हो सकते। जैसे गुड़ और मिठास 
अमेद है, इसीप्रकार युण और गुणी अमेद हैं। क्रोध विभाव है, ओर विभाव 
दु/ख है, और ज्ञानमुण-छुखरूप है, इसलिये क्रोधादिसे मित्न झआात्माका झार्ई- 
लक्षण निर्दोग है । विभाव भी भाव्माका लक्षण नहीं है तो फिर शरीर 
मन वाणी इत्यादि आत्माका लक्षण हो ही कहँसे सकता है? इसलिये 
उन सबसे मित्र आत्माका ज्ञान लक्षण सवागपूर्ण-निर्दोष है। ऐसे आत्माके 
असाधारण लक्षणकों न जानते हुए नर्पुस्कपनसे झन्यंत विमृद॒ द्वो रहे हैं । 
भाचायदेव कद्ठते हैं कि व्‌ मीतरसे जागनेका पुरुषार्थ न करे और परको 
झपना मानकर उसमें छुछ माने तो त्‌ नपुंसक दे पुरुषार्थदीन है । आचायदेवने 
नपुंसक कद्रकर कुछ कठो! विशेषण॒का प्रयोग किया है तयापि उनके इस 
कपनमें करुणा विद्यमान है। जिसे धर्मकी प्रतीति नहीं है ओर जिसे यह 
खबर नहीं है कि भात्मदित कया है, स्वतंत्रता क्या है ओर भाव्मवल क्या है; 
वह अपने ज्ञान सरूपको भूलकर परको अपना मानकर, अपने आत्मवीयको 
न मानता हुआ नपुंसक द्वो रद्द है । 

मेरा भात्मत्ल पुण्य पापके विकारकों ज्णभरमें नष्ट करनेवाला और 
केवलज्ञान प्रगट करनेवाला है] ऐसे अपने स्वभावकों न जानता हुभा 
अध्यत विमृढ़ द्ोता इंआ नपुंसक है । 

झात्मके खरूपको न जाने और अज्ञानी बना रहे तो उसके फल 
स्वरूप नपुंसक ओर निगोदमें जाना होगा । उसे कोई भान नहीं है, इसलिये 
इन्द्रियोंको द्वासकर एकेन्द्रियमँ जायेगा, निगोदका फल प्राप्त करेगा | वहाँ 
मात्र नपुंसक वेद है, वहोँसे अनन्त कालमें मी निकलना कठिन द्वो जायेगा । 
इसलिये यहाँ तत्वकों पहिचाननेका उपदेश है। 

यह सबसे पहले जानना चाहिये कि आत्मा क्या है, और उसका 
लक्षण कया है। शरीरका अत्येक रजकण आत्मासे मित्र है ओर वह रूपी है। 
पुण्य पापकी बृत्ति आत्मस्वमावमें नहीं है इसलिये उस भअपेक्षासे बह रूपी है, 
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और जड़ है। उन सबके चीचमें आत्मा एक अरूपी चैतन्य पदार्थ है, 
उसका परिचय प्राप्त किये बिना एकाग्र कहों होगा * पदार्थका परिचय प्राप्त 
-हूँशिषे विना पदार्थमें एकाग्रता नहीं होती; और एकाग्रता हये बिना धर्म कहाँसे 
होगा १ द्वित कहँसि दोगा ? और छुख कह“ँसे होगा ? यदि आत्मस्वभावका 
परिचय करके, श्रद्धा करके उसमें स्थिर हो तो धर्म हो । 
भीतर भगवान आत्मा कौन है, उसका असाधारण लक्षण जाने 
बिना तत्वकी पहिचान नहीं हो सकती । आत्माका ज्ञान स्वभाव है, इसका 
अर्थ यह नहीं है कि शात्रके पन्ने ज्ञान देते हैं, किंतु ज्ञान अपने आत्माके 
ज्ञान स्वभावमें से ही भाता है। ज्ञान आत्माक! असाधारण लक्षण है, शर्थात्‌ 
वह विभक्त नहीं है । थोड़ा ज्ञान गुरुसे प्राप्त हो, थोड़ा शाद्षसे प्राप्त हो, 
हर और थोड़ा आत्माते प्राप्त हो, इसप्रकार ज्ञान स्रमाव एकत्रित होता हो सो 
“जात नहीं है। किन्तु झात्माका ज्ञान-स्वभाव अनादि अनन्त स्वतः है, वह 
किसी परसे प्राप्त नहीं होता, उसे कोई पर दे नहीं देता, मै मात्र अपने स्वतः 
ज्ञानके द्वारा ज्ञानमें जानता हूँ । ज्ञान कहीं शरीरादिमें, या आन्तरिक बृत्तियोमें 
विभक्त नहीं है | हे प्रभु ” यह शरीर, इसके अग प्रत्यंग और म्रतिष्ठादि तू 
नहीं है । द्‌ तो असाधारण ज्ञान ग्रुणरूप है। असाधारणका अर्थ यह्द है कि 
वह आत्मामें ही है, अन्यत्र नहीं। जो आत्मासे अलग नहीं हो सकता वह 
असाधारण है | शरीरादि तथा रागादि आत्मासे अलग हो सकते इसलिये वे 
आत्माका लक्षण नहीं हैं | 
असाधारण आत्म स्वभावकों न जाननेवाले, उसकी श्रद्धा न करने 
वाले, तथा उसमें स्थिर न होनेवाले नंपुसक हैं । पुण्य-पाप जो क्षणिक 
विकार हैं सो मैं नहीं हूँ। मै तो नित्य चिदानन्द स्वमाव हूँ । जिसे यह 
-..बर नहीं है, वह परमें आत्मबत्को लगानेबाला बलहीन नपुसक है, ऐसा 
झाचायदेव कद्ते हैं । 
झात्माका जो आतरिक भरूपी बल है वह झात्मामें है, अर्थात्‌ 
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अपनेमें है। मेत स्वरूप निरत्रेकार निर्दोष ह-विकार रहित है; ऐसा ने 
माननेवाले, पर पदार्थोकोी अपना मानते हैं, उनसे आत्मवीयकों नहीं पहि- 
चाना- भातमवलको नहीं जाना, क्योंकि वे शरीर और मन इत्यादिको अपनी 
मानकर उसोमें अटककर वीर्यहीन हो रहे है; उसमें आत्माके अनन्त अरूपी 
वलको रोककर वीरहीन हो गये है, भात्मा परसे मित्र एक चेतन्यमूर्ति है, 
पुण्य पाप आत्मा नहीं है; आत्माका छुख आत्मामें है| किन्तु आम'का हित 
क्या है ? श्रात्माका सुख क्‍या ६ * और शआत्माकी स्वतंत्रता क्‍या है * इसे न 
जाननेवाले नपुसक हैं । | 


आचारयदेव करुणा करके कहते है कि तू अनादि अनन्त है, और 
तेरे गुण मी अविनाशी हैं। ठ्‌ मीतर अनन्त गुण्णोंसे परिपूर्ण है, निर्दोव 
वीतराग खरूप है, और क्षणभरमें केबलज्ञान तथा परमात्मा दशा प्रगट करे | 
सके, ऐसा है; उसे भूलकर तू इन पर पदार्थोर्म कहाँ रुक गया है ? यह 
सदोषरूप तेरा स्वरूप नहीं है, उसमें वीयहीन होकर क्यों भटंक रहा है ! 
तू अपने स्वरूपकी प्रतीति कर | 

बहुतसे विमूढ़ जीव परमार्थभूत आत्माको न पहिचाननेवाले, तत्न 
इृष्टिको न समसनेताले नपुंसक होते है, भर्योत्‌ वे निगोदमें जाते हैं । वे 
वर्तमान तबद्ृष्टिको नहीं समझते इसलिये नपुंसक हैं, ओर भविष्यमें मी नपु- 
सक होंगे । ने आलू सकरकन्द इत्यादि निगोदमे जायेंगे । स्मरण रहे कि 
आलू सकरकन्द इत्यादिम भी आत्मा है,-चैतन्य है, उसे निगोदिया जीव कते 
हैं, जो कि मात्र नपुसक ही होते है । ' 

देवोंमें त्ली और पुरुष दोनों होते है, नपुसक नहीं होते । नरकमें 
मात्र नपुंसक ही होते हैं। जो जीव मनुष्यभव प्राप्त करके महा हिंसा करते 
हैं, गभपात करते हैं, मदिता मासका सेवन करते है, ओर कोडलिषर तेह' 
इत्यादि पीते है वें सब यहोंसि मरकर नरकमें जाते हैं, ओर जो तल्वदृश्टिकें प्रति 
विरोध भात्र करते है, वे निगोदमें जाते हैं | मनुष्यमव प्राप्त ककते आत्म ख- 
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भावको पद्दिचाने, और आत्मर्दशाका साधन करे तो वह मोक्षमें जाता है ॥ 
निगोदका काल श्रनन्त है | श्रसका काल दो हजार सागर ही है। आत्मत्व 
--श्से निराला है, उसे नहीं जीना और श्रात्मस्वभावसे विरोधभाव किया सोः 
वह्द निगोदमें जाता है| बीचमें दो हजार सागंर ही त्रसमें रह सकता है, 
इसप्रकार त्रधका काल अल्प है। एक तो मोक्ष अवस्था दूसरी निगोद अवस्था- 
दोनों परस्पर एक दूसरेसे सर्वेथा विपरीत हैं । मोक्ष दशा सादि अनन्त है और 
निगोदमेंसे अनन्तानन्तकालमें निकलना कठिन होता है, इसलिये यदि तत्व- 
परिचय न किया तो निगोदमेंसे निकलकर अनन्तकालमें भी लठ भादि दो' 
इन्द्रियका भर पाना भा कठिन हो जायेगा । यदि तत्वको समझ ले तो मोक्ते 
ओर तत्वको न समझे तो निगोद है। बीचमेंसे त्रसका काल निकाल दिया 
जाये तो सीधा निगोद ही है ओर तत्वको समझनेके बाद जो एक दो भव 
** होते हैं उन्हें निकाल दिया जाये तो सीधा सिद्ध ही है । 
नरककी अपेक्षा निगोदमें अनन्तगुणा दुःख है | बाह्य सयोग दुःख 
का कारण नहीं है, किन्तु ज्ञानकी मूढ़ता ही दुःख है। अप्निमें फुलस जाना 
दुःख नहीं है किन्तु यह प्रतिंकूलता मुमे होती है इसप्रकार मोह करना सो 
दुःख है । इसीग्रकार अनुकूलतामें बाह्य घुविधाओंके साधन मिलनेसे सुख नहीं 
द्ोता, किन्तु उसमेंसे मुके सुख होता है, इसप्रकार मोहसे कल्पना करता है 
किन्तु वह छुख नहीं, दुःख ही है | 
बहुत बड़ा सम्पत्तिशाली हो, समीप्रकारकी बाह्य सुविधाएँ हो और 
सिरपर 'पखा घ॒म रहा हो, उसमें छुख मान रहा है, मार्नों सात छुख इसी 
चैमबमें आगया हो | किन्तु भाई जैसे पंखेमें चार पेंखें होती हैं उसी प्रकार 
चार गतियोंकी चार पौँखोंवाला पंखा तेरे सिर पर घृम रद्दा है, इसलिये उसमें 
५ छुख मानना छोड़ दे और अपने आत्माकी पहिचान कर, अन्यपा सीधा निगोद 
में 'ज्ञायेगा कि जहँसे फिर तेरा ठिकाने लगना कठिन दो जायेगा । 


झाचार्यदेवने यहाँ कद्दा है. कि बहुतसे अज्ञानीजन परको श्रात्मा 
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मानते हैं, किन्तु उन्होंने यह नहीं कहा कि जगतके समी जीत्र ऐसा भानते 
हैं, इसका कारण यद्ट है कि जगतमें आत्माके स्वरूपको जाननेवाल्े जीव भी 
हैं; इसलिये समीको भज्ञानी जन नहीं कहा है, किन्तु बहुतसे अज्ञानीजनक _ _ 
शब्द प्रयोग किया है। जगतमें बहुभाग अज्ञानी जीव भामाको न आानने- 
बाले द्वोते हैं, वे जीव भात्माकी स्वतन्त्रताकों भूलकर परतन्त्रतामें रुके इुए 
हैं। वे पर और भआत्माको मिन्न न सममनेसे परको ही आत्मा कदते हैं और 
बफते हैं। जैसे सनिपातसे भाविष्ट मानव कोई मान न होनेसे यद्वा तद्ा 
बकता है, इसीप्रकार आत्म खभावके भानके विना भझज्ञानी जीव परको अपना 
मानकर यद्वा तद्वा बकते हैं। मानवगरका है इसलिये बकता है, ऐसा 
भाचायदेवने फद्दा है। 

भज्ञानीजीव परको ही आत्मा मानते हैं, किन्तु मे परसे मित्र, शुद्ध 
स्वरूप भनादि अनन्त, खतः स्मावी भात्मा हूँ, ऐसा स्वीकार नहीं करते आत्माके 
वास्तविक स्वरूपको माने बिना, जबतक अपना अस्तित्व न जाना जाये तत्र 
तक अन्यत्र अपना अस्तित्व माने विना नहीं रहते | 

परसे प्ृयक्र करनेरूप ज्ञान, प्रतीति और आअंतरंगमें त्थिर होनेका 
चारित्र स्वरूप जबतक ज्ञात न हो, तत्र तक कहीं न कहीं तो अपने अस्तित्व 
को मानेगा ही । उस ज्ञान दशन ओर चारित्रको स्त्राश्रय कद्दो, सुख कहो, 
हित कद्दो, या अलग होनेका मार्ग कड्ढो; ऐसे मार्गंकी जाने विना परको झपने 
रूपमें तो मानेगा ही | 

कोई तो यह कहते हैं कि-स्वाभाविक अर्थात्‌ स्ववमेत्र उपन हुआ 
राग द्ेेषके द्वारा जो मलिन भ्रध्यवसान है सो वही जीव है | 

जब ब्यापारमें लाम होता है तब असन दो जाता है, ओर जब द्वानि 
हो जाती है तब दुःखी होता है; यह सब अंतरंगमें द्दोनेवाला राग द्वेषका ५ 
विकारी भाव है, उसीको कुछ लोग जीव मानते हैं वे अपना प्रथक्र स्वतः 
झात्मा नहीं पहिचानते इसलिये च्णिक विकारी पर्यायको आत्मा मानते हैं । 


>न्यगिक-न 
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आत्मा निर्विकार चेतन्य ज्योति है, उसे नहीं माना और छ्णिक विकारी काम 
क्रोध 'को अपना माना सो श्रान्ति है, विपरीत अमिप्राय है, विपरीत अमिप्राय 
'पर्यात्‌ उल्ठा भाशय है धर्थात्‌ चौरासी के अवतारका कारण है। जो 
विपरीत है सो मिथ्या है। 5 

अज्ञानी तक करता है कि जैसे काल्ेपन से मिन्न भन्‍्य कोई कोयला 
दिखाई नहीं देता उसी प्रकार अध्यवसान से मिन्न अन्य कोई आत्मा देखने में 
नहीं आता | वह कद्दता है कि कोयला कहीं कालेपन से शलग होता है ! 
फ्रोयला और कालापन एक ही होता है। कर्म ओर झात्मा की एकत्व बुद्धि 
के अमिप्राय से झज्ञानी कद्ठता है कि जैसे कोयला और कालापन मिन्न नहीं 
है इसी प्रकार मैं राग करनेवाला हूँ और राग द्वेष भेरा गुण है, इसप्रकार 
इम गुण थ और गुणी दोनों एक हैं। पर पदार्थके अवलम्बनसे जो विपरीत 
भाव होता है सो गुण है और मै गुणी हूँ, इस प्रकार हम गुण-गशुणी दोनों 
रक हैं। जैसे गुड़ पदार्थ गुणी है और उसकी मिठास गुण है। जेसे गुण- 
एुणी दोनों एक हैं उसी प्रकार अध्यवसान और आत्मा एक है। 

राग द्वेष को दूर करने का मेरा स्वभाव है, उसे दूर करने का आत्मा 
पें बल है, ओर श्ात्मा में वीतराग स्वभाव मरा हुआ है, उसका श्रद्धा ज्ञान 
करना कुछ जमता नहीं है, हम तो विकार को ही आत्मा मानते हैं ऐसा 
मज्ञनी कहता है। 

राग द्वेष विकार और दोष है, आत्मा निर्विकल्प विज्ञानघन स्वरूप 
है | तब कया निर्दोष आत्मा का स्वभाव दोष स्वभाव हो सकता है * कदापि 
बद्दीं हो सकता | तात्यय यद्द है कि राग द्वेष रूप मलिन परिणाम-आत्मा 
का खभाष नहीं है | 

अज्ञानी जीव राग द्वेषको अपना खभाव मानता है, इसलिये राग 
ऐप में मत्त होकर जिसके साथ नहीं बनता उस पर क्रोध करके कद्ठता है कि 
स गांव से तेरी जे उब्ाड़ कर फेक दूँगा, तुमे इस गाँव में नहीं रहने दूँगा 
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किन्तु भाई ! किसीका बिगाड़ करना या सुधार करना तेरे हायकी बात नहीं 
' है, हारना जीतना पूर्व कृत पाप पुण्यक्रे अनुसार होता है, राजाश्रोंमें जो 
' लड़ाई ह्वोती है उसमें वे जीतते हैं या द्वारते हैं सो यद्द पूर्व झृत पुण्य पाप _ 
योगानुसतार होता है; वर्तमान प्रयत्नसे जीतना हारना नहीं द्वोता, क्रिन्तु आत्म 
धर्मको प्रगट करना श्ात्माके वर्तमान प्रयत्न के द्वावकी बात है | 

अज्ञानी कट्ठता है कि शग द्वेष रूप मलिन प्ररिणाम ही झात्मा है| 
मलिन भाव से मिन्र भात्मा दिखाई नहीं देता, जैसे काल्ेपनसे मिन्न कोई 
कोयला दिखाई नहीं देता | ह 

पुस्तक, दवान, कलम इत्यादिमें रागद्रेय नहीं होता, क्योंकि जिसमें 
ज्ञानगुण, शांतगुण, निर्मलगुण नहीं है, उसमें विकार भी कैसे हो सकता है ! 
तातपये यद्द है कि जिसमें गुण होता है उसीमें उससे विपरीत रूप अवगुण, 
'होता है। गुणका विपर्यास ही तो अबगुण है राग द्वेप भात्माके गुणकी 
विपरीतता है। जिसमें शात गुण क्षमा गुण ज्ञान गुण न हो, उसमें राग 
देष और ऋ्रोधहूप विपरीतता भी नहीं होती, इसलिये अवगुण आत्माकी 
पर्यायमें होते हैं. किन्तु वे आत्माका स््रभाव नहीं हैं, क्योंकि वह गुणकी 
विपरीतता है, इसलिये जो अवगुण हैं सो आत्मा नहीं है, किन्तु भात्मा, 
अधवगुणसे अलग है । उस अबगुणरूप विपरीततासे मवका अभाव नहीं हो 
सकता ओर मुक्ति नहीं मिल सकती | 

कोई भज्ञानी क॒ृद्दता है कि अनादि जिसका पूर्व भवयव है, और 
अनन्त भविष्यका अवयब है, ऐसी जो एक संसरणरूप ( भ्रमणरूप ) क्रिया 
है सो उसरूपमें क्रीड़ा करता हुआ कर्म ही जीव है, क्योकि कर्मसे मित्र 
कोई जीव देखनेमें नहीं आता, इसलिये कर्म ही जीव है | 
जैसे रागद्रेषके भाव किये द्वों उसी प्रकार कौझा कुत्ता बिल्ली: 

हत्यादिके भव मिलते हैं, इसका कारण पूर्व अ्रवयत्र अर्थात्‌ पूर्वक्ृत क़र्मका 
फल है। भअज्ञानीको कर्मसे मिनन्‍न श्रात्मा नहीं जमता । उसकी समभमें कर्मसे 
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मिन्न अ्क्रिय ज्ञान स्वरूप आत्मा है वह नहीं बैठता, किंतु आत्मासे मित्र जो 
कर्म है सो वही अज्ञानीकों दिखाई देता है । 
५. एक अमिग्राय ऐसा दै कि जो पूर्व अवयंब अर्थात्‌ अ्रनादिकालके कर्म 
बँघि हैं वे श्रव केसे छूट सकते हैं ? किंतु भाई | वे कर्म तेरी भूलके कारण 
ब्रेघे हैं तेरी भूलको लेकर ही तू परिभ्रमण कर रहा है, यह चौरासीका चक्कर 
भी तेरी भूलके कारण लग रहा है, इसलिये तू अपनी भूलकों दूर कर तो 
कर्म छूठ जायेंगे | परिभ्रमण करनेमें कम तो निमित्त मात्र हैं | तूने अपनी 
अनाविकालीन भूलको नहीं छोड़ा इसलिये तुमे परिभ्रमण करना पड़ रहा है, 
किंतु जिसे अपनी भूलकी खब्नर नहीं है वह यह मानता है कि-यह कर्म ही 
मुझे परिश्रमण करा रहे है ओर कर्म ही पराधीनतामें डाले हुए हैं । 

जैसे एक मनुष्य किसी धर्मशालामें गया और वहीं अँधेरे कमरेंमें 
चला गया, कमरेके बीचोंबीच पत्थरका एक खम्मा था, उसे देखकर ग्ह 
समझा कि यह कोई मनुष्य है--चोर है, वह उसे पकड़ गया और उस मनु- 
व्यरूप माने हुए पत्थरसे लिपड छिपड़ करने लगा थोड़ी ही देरमें वह पत्थर 
उस मनुष्य पर आ गिरा, फिर क्या था ? वह मनुष्य नीचे और पत्थर उसकी 
छाती पर ? तब वह मनुष्य बोला कि भाई | त्‌ जीता और मै हारा, अब तो 
उठ और मुमे छोड़ ? किंतु वहाँ कौन उठता और कौन छोड़ता ? उस मूर्ख 
ने तो पत्थरको झादमी मान रखा था और पत्थरको स्वयं ही पकड़ रखा था 
इसीपग्रकार स्तरय॑ कर्मरूपी पत्थरको पकड़ बैठा है, ओर कहता है कि कर्म मुझे 
हैरान करते हैं। वह अज्ञानी जीव कर्मोंसे कहता है कि अब तुम मेरा पिंड 
छोड़ो, किन्तु वह यह नहीं समझता कि सत्र ही कमोंको लपेटे हुए है, यदि 
वह उनसे अलग होना चाहे तो कम तो अलग हुए ही पडे हैं| हे ! अज्ञानी 

7 जीव तू अपनी विपरीत मान्यताकों छोड़ ! कर्म तुझे बाधा नहीं दे सकते, 

क्योकि एक तत्व दूसरे तत्बको त्रिकालमें मी बाधा देनेको समर्थ नहीं है । 

अन्न भविष्यके अवयवकी बात कहते है | कुछ लोग कहते हैं कि 
रू 
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मुमे। कर्म कब तक चक्कर खिलायेंगे किंतु ऐसा कहनेग्राले पुद्पार्थहीन नपुं- 
सक है । कर्म मुके दुखी करेंगे अपना करमोंने मुके परेशान कर डाला इस- 
प्रकार त्‌ क्या कह रहा है ? कुछ विचार तो सही ! क्या जड़ कर्म तुमे हैरान - 
कर सकते है ? क्या तेरी सत्तामें पर सत्ता कमी प्रवेश कर सकती है कि जो 
तुमे हैरान करे या दुखी कर सके । जेसे कोई मद्दिता भपने लड़केसे कहकर 
ब्राहर जाये कि घरको देखना में अभी आती हूँ । उघर माँके जाने पर लड़का 
खेलनेमें लग गया और ब्रिल्ली दूध पी गई | जब माँ झाकर ठेखती है तो 
लड़केसे नाराज होती है और कहती है कि तू घरमें मर्ता था कि नहीं ? इस- 
प्रकार माताके कहनेका तात्यय यह नहीं है कि तू घरमें मर गया था या नहीं 
किंतु वह यह व्यक्त करना चाहती है क्कि त्‌ धरमें या या नहीं। इसीग्रकार आचा- 
येदेव कहते हैं कि अक्रेले कर्म ही हैं या तेशा मी कोई अस्तित्र है ? तू कहाँ... 
चला गया ? तुममें कुछ दम है या नहीं ? वद्दों व्‌ है या मात्र कर्म ही है? 
तू विपरीततासे अलग हो जा, कि कर्म श्लग ही हुए पड़े हैं। इस शरीरके 
कारणभूत जो कमेक्रे रजक्ण थे उनके हटने पर यह शरीर भी हट जाता 
है। जो अलग होने योग्य होता है वह सत्र भलग हो जाता है। मात्र चिठा- 
नन्‍्द ज्ञान स्ररूप आत्मा है, उसके अतिरिक्त शरीरादिक तथा क्रोधादिक सत्र 
पर पदार्थ हटने योग्य हैं और वे हट जाते हैं | 

शरीरमें जो रोग होता है सो किसी कर्मका काये है, और जब रोग 
हट जाता है तब्र उसका कारणभूत कर्म मी हट चुका होता है। स्वरय 
राग-देष काम क्रोध न करे तो उसका कारण कर्म मी हट जाता है, और 
मात्र अलग आत्मा रह जाता है। 

कर्मका नाम शाखमेंसे छुना और कहने लगा कि कर्मोंके कारण 
गति मिलती है, और जैसी गति होती है, वैसी भति होती है, इत्यादि । किन्तु * 
ऐसी उल्टी बात न कहकर यह कहना चाहिये कि जैसी मति होती है वैसी 
गति होती है। 
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कुछ लोग कद्ठते हैं कि हमें इन अवतारोंसे अलग नहीं होना है, हम 
तो यह चाहते है कि भच्छे अवतार मिला करें ओर भव धारण करते रहे । कुछ 
डर लोग यह चादइते हैं कि हमें तो निरन्तर मनुष्यम॒ मिलता रहे और हमारी 
सीने चांदीकी दुकानें चलती रहें, बस हमें फिर मुक्ति नहीं चाहिए । किन्तु 
उन्हे यह मालूम होना चाहिये कि उन्हे मुक्ति तो मिल ही नहीं सकती किन्तु 
निरंतर मनुष्यमव धारण करते रहनेके योग्य पुण्य बँध भी निरतर नहीं हो 
सकता | क्योंकि जब श्रात्म प्रतीति नहीं करेगा तो पुण्यभावके बाद पाप- 
भावका आना अवश्यम्भावी है । 


अज्ञानी जीव दया ओर दानके उच्च शुभ भाव करे तो उससे उसे 
उत्कृष्ट पन्‍द्रद्द कोड़ा कोड़ी सागरकी स्थितिवाला पुण्य बन्ध हो, किन्तु शुभ 
, परिणाम विकार है और विकार मेरा स्वभाव नहीं है। विकारको नाश करने 
_ की मेरी शक्ति है जिसे यह खबर नहीं है, उस भ्रज्ञानीके पुण्यकी बड़ी स्थिति 
बँधती है, किन्तु ज्ञानीके पुण्यकी बड़ी स्थिति नहीं बँघती, क्योंकि उसकी 
दृष्टि पुण्य पर नहीं है, किन्तु अपने स्वभाव पर है| उसने विकारकों अपना 
स्वमाव नहीं माना इसलिये उसे पुण्यका रस अधिक और स्थिति कम पड़ती 
है, वह उत्कृष्ट स्थिति अतःकोड़ाकोड़ी सागरकी बॉधता है, किन्तु अज्ञानी 
पन्‍्द्रद्द कोड़ा कोड़ी सागरकी स्थिति बॉधता है, किन्तु पन्द्रह् कोड़ा कोड़ी 
सागरोपमका पुण्य मोगनेका इस जगतमें कोई स्थान है ही नहीं, क्योंकि यदि 
त्रसमें गया तो वहों दो हजार सागरसे श्रघिककी स्थिति नहीं है | अज्ञानीकी 
इष्टि पर पदार्थ पर है, इसलिये शुभभाव को बदलकर अशुभमें जाकर पुण्यकी 
लम्बी स्थिति तोड़कर निगोदमें चला जायेगा । 
जिसकी दृष्टि पुण्य पर है, जो पुण्यसे धर्म मानता है, ओर जिसे 
यह खबर नहीं है कि आत्मा पुण्य पापका नाशक है, वह पाप करके पुण्यकी 
स्थिति तोड़कर निगोदमें चला जायेगा । ज्ञानीकी दृष्टि शुद्ध पर पड़ी है, इस- 
लिये वह पुण्यकी बाँची हुई स्पितिको तोड़कर श्ुद्धमें चला जायेगा, शुभ- 
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परिणाम को तोड़कर शुद्धमें चला जायगा, और झअन्नानी शुभ परिणाम्रको 
तोड़कर अशुभम चला जायेगा। 

सर्वज्ञ मगवानने जेसा देखा दे वैसा कह्दा है | सर्वज्ष भगवान फ्रिंसी» 
के कर्ता नहीं किन्तु ज्ञाता है। इससमय व्नमानमें महाविदेद्द जेत्रमें त्रिलोकी 
नाथ तीयफरदेच श्री सीमचर भगशन विराजमान है वे जगतके ज्ञाता हैं कर्ता 
नहीं | उन सर्वज्ञ भगवन्तोंने अज्ञानियोंक्रे अमिआ्रायोको जेसा जाना है, बसा ही 
कहा है| 

अन्नानी मनुष्य बालतप, अज्ञानक्ष्ट करता है, उससे कदाचित्‌ पुएय 
बाधले किन्तु उसकी दृष्टि पर पदार्थ पर है, इसलिये शुभको बदलकर अशुभ 
हो जायेगा | क्योकि पुण्य परिणाम करते समय ऐसा विपरीत अमिप्राय था 
कि जो पुण्य है सो मे हैं, इसलिये पुण्यके साथ ही दर्शन मोहका मी बन्च 
हुआ था | विपरीत मान्यताके वलसे पुएण्यकी स्थितिको तोड़कर अशुभभाव “ 
करके नरक निगोदम चला जायेगा। 


ज्ञानी समझता है कि में इस रागद्रेषका उन्पादक नहीं हूँ । झल्प 
शुभ राग द्वोता है किन्तु मे उसका उत्पादक नहीं हैं, मं तो अपने स्वमावका 
उत्पादक हैँ । इम प्रकार ज्ञानीकी दृष्टि शुद्धपर द्वोती है, इसलिये वह पुण्यकी 
स्पितिको तोड़कर शुद्धमें चला जायेगा | 


यहाँ आाचार्यदेव कहते है कि जो जीव कर्मको ही आत्म मानते 
है उन्हे यह खबर नहीं है कि कर्मोका नाश करके वीतरागता प्रगट करने- 
वाले हम ही है, वे जीव संसारमें ही परिभ्रमण करते रहेगे । 


श्रेशिक राजा जैसे एकावतारी हुए है सो वह सम्यक दशन ओर 
सम्यक ज्ञानका प्रताप है आत्माका निर्मलस्वभाव परसे मिन्न है ऐसी प्रतीति 
करके और उस ग्रतीतिके बलसे वे एकावतारी द्वोगये हैं। श्रेशिकराजाके 
भव उन्होंने तीयेकर गोत्रका बन्ध किया है । अमी वह प्रथम नरकमें है, 


जौवाजीबाधिकार : गाथा-३६ श्ले ४३ [ ६१७ 


वह्दांसि निकलकर वह तीथैकर होंगे । जैसे यहाँ भगवान महावीर थें उसी 
प्रकार वे आगामी चौवीसीमें तीथकर होंगे । 


आत्मा और दूसरे जड़पदा्थके स्वागको यदि अपना माने तो उससे 
मिन्न श्रद्धा, ज्ञान और चारित्रका पुरुषार्थ नहीं किया जा सकेगा । शभ्रात्माका 
हितरूप और छुखरूप स्त्रभाव अनादिकालसे विद्यमान है, उसपर जो कर्मका 
वेष चढ़। हुआ है उसे जबतक प्रथक्ध जानने और माननेंमें न आये तब तक 
उसे अलग करनेका अतरग पुरुषार्थ नहीं हो सकता | ज्ञान मूर्ति भगवान 
आत्मा जिस स्थान पर है, उसी स्थानपर अन्य कर्मकी उपाघिरूप विकार 
दिखाई देता है, उसे अपना माननेसे भी प्रथक्त्वका पुरुषार्थ नहीं किया जा 
सकता । चेतन्य सत्ता कर्म ओर कर्मके विकारसे मिन्न है, ऐसा छुनने सममने 
ओर मनन करनेका पुरुषार्थ जिसके नहीं है, वह कहीं न कहीं, अपने अस्तित्व 
"को स्वीकार तो करेगा ही, इसलिये शुभाशुभभावको अपना मानकर वहीं अड़ 
जाता है। 
कोई अज्ञानी यह कहता है कि कोयला कालेपनसे अलग कोई 
वस्तु नहीं है, इसी प्रकार राग-द्वेषरूप अव्यवसान ओर जीव अलग नहीं हैं। 
अध्यवसान अर्थात्‌ कर्म ओर आत्माका एकत्व बुद्धिरूप अमिप्राय | अज्ञानी 
कद्दता है कि हम तो विकारी भावमें ही बने रहेंगे उससे अलग कोई जीव हमें 
दिखाई ही नहीं देता । 
और झज्ञनी कहता है कि हमने कमी मी आत्मांकी निर्मलता 
श्रलग नहीं देखी है, इसलिये दम तो कर्मको ही शआत्मा मानते हैं | अनादि 
ससारमें परिभूमण करनेरूप जो क्रिया और उस रूपसे क्रीड़ा करता हुआ जो 
कर्म है, वही हमारे मनसे आत्मा है। इसप्रकार वह करके आधारसे ही आत्मा 
को मानता है। कई लोग यह कहते हैं कि कर्मोंक़े बल हो तो हमारा बल 
केसे चल सकता है ? वे सत्र कम और आत्माको एक ही मानते हैं, क्योंकि 
उन्हे अपनी शक्ति पर विश्वास नहीं है, ओर कर्मकी शक्ति पर विश्वास है, 
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इसलिये वे करमको ही आत्मा मानते हैं । 
कोई श्रज्ञानी कहता दे कि तीव्र मंद अनुभवसे मेदरूप होनेवाले 

दुरंत ( जिसका अंत दूर है ऐसे ) ग़गरूप रससे परिप्णे अध्यवसानोंकी संतृदि_ 
( परिपाटी ) ही जीव है, उससे अन्य कोई जीब दिखाई नहीं देता | 

कुछ लोग कहते हैं कि आप भले ही भात्मा-भात्माकी रट लगाते 
रहे किन्तु हम तो कमी तीत्र राग और कमी मंद रागकी चलनेवाली परंपराके 
अतिरिक्त किसी अन्य भात्माकों देखते ही नहीं हैं | हमें तो कपठ और लोमके 
तीत्र और मंद ग्रवाइका अंत करना अति कठिन और भति दूर मालूम द्वोता 
है; इसलिये आप जैसे आत्माका वणेन करते हैं बद्द दमारी बुद्धिमें नहीं 
बेठता । भज्ञानीको रागका अनुभव है, किंतु उससे परे आत्माकरे स्वाश्रय तत्न 
की उसे खबर नहीं है, इसलिये उसके चौदासीके श्रमणकी परपरा चल रही 
है । यहाँ पद्ले श्रध्यवस्तान और फिर कम तथा उसके बाद भव्यवसानकी सतति ! 
पर भार दिया गया है । 

कुछ लोग कद्दते हैं कि पुष्य करते करते धम होता है, अर्थात्‌ राग 
करते करते धम होता है, किन्तु रागको तोड़कर रागसे परे जो धर्म द्वोता है 
वह बात उसको नहीं बेठती । 

आचायेदेव कहते हैं कि एक तो यद्द मनुष्य देह मिलना ही दुलैभ 
है, ओर फिर उसमें ऐसी यथार्थ बात कानमें पड़ना और भी कठिन है| 
यदि यह ज्ञात न हो कि मै स्वाश्रयी तत्व क्या हूँ और मेरा शरणभूत कौन 
है तथा सत्यको श्रवण करनेकी रुचि भी न हो, तो फिर कद्देंसि जाकर 
उसका उद्धार होगा ? स्व्रय॑ अपूवे तत्वको न समके तो समझाने वाले मी वैसे 
ही मिल जाते हैं। जब कि अपनान ठपादान ही बेसा होता है वैसा ही निमित्त 
भी मिक्न जाता है । लि 

भज्ञानी कहता है कि मद-न्तीत्र रागसे पार पहुँचने की बात हमे 
नहीं बेठती | तीत्र राग और मन्दरागकी संतति भर्याव्‌ एकके बाद एक प्रवाह 
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चलता रहता है | एक समय भाइार संज्ञा होती है तो दूसरे समय मैथुन संज्ञा 
होती है और फिर तीसरे समय भक्ति प्रूज के परिणाम हो जाते हैं, इसप्रकार 
“करके बाद एक सतति चलती रहती है, किन्तु अज्ञानीके मनमें यह बात नहीं 

जमती कि- इस संततिको तोड़कर आत्माका निमेल चैतन्य स्वभाव प्रगठ किया 
जा सकता है । भज्ञानी मानता है कि सततिको तोड़ा ही नहीं जा सकता । 
बह यह नहीं समझ पाता कि संततिको तोड़नेत्राला मै उससे मिन्न, नित्य, 
श्रुव आत्मा हैं | 

अज्ञानीको यह स्थूल शरीर तो दिखाई देता है, किन्तु मीतर होने 
बाले सूच्म राग ह्वेष दिखाई नहीं देते, और वे राग द्वेष आत्माको बाधा पहुँ- 
चाते हैं यह नहीं देखता, इसलिये रागद्वेषको ही भात्मा मानता है, यदि कोई 
उससे पूछे कि क्या तुके कोई मीतर बाधा देते हैं? तो साफ इन्कार कर 
'देता दे. कि नहीं, कोई बाधा नहीं देता | इसका कारण यहद्ष दे कि उसे जो 
तीत्र और मंद राग बाधा दे रहे हैं, वे दिखाई नहीं देते | यदिं कोई मार दे, 
काट दे तो वह दिखाई देता है , किन्तु वह यह नहीं जानता कि मै ज्ञानधन 
झात्मा सूध्म रागद्रेषते मिन्न हूँ, इसलिये उसे वे रागद्रेष बराघक नहीं मालूम 
द्ोते । 

कोई अज्ञानी कद्दता है कि नवीन और पुरानी अवस्थादिमावसे 
प्रवतमान नोकम ही जीव है, क्‍योंकि इस शरीरसे झन्य कोई मित्र जीव 
दिखाई नहीं देता । 

अज्ञानी कद्ता है कि हमारी दिलने-डुलने और चजने फिरने 
झादिकी अवस्थाक्े अतिरिक्त अन्य कोई प्रथक्क आत्मा हमें भासित नहीं 
होता । नई पुरानी अवस्थादिके भावसे प्रवतमान, अर्थात्‌ बाल युवक और 

- परद्धावस्था रूपसे परिणमित होता हुआ नो कम ही जीव है, इससे अतिरिक्त 

अन्य कोई जीव इमारे देखनेमें नही आता। 

शरीर और वाणौकी दलन-चलन और बोलनेकी जो अवस्था द्वीती 


१२० ] समयसार प्रबभन : तीसरा भाग 


है उस समय इनकी अवस्था अलग हो ओर मेरी अवस्था भलग हो ऐसा 
हमें भासित नहीं होता | बालक होना, युवक होना और दृद्ध होना, इस- 
प्रकार नई-पुरानी अवस्था और हलन चलन तथा बोलने इत्यादिकी सारी अत" 
स्था उसके भावसे होती है, किन्तु श्रज्ञानीको यह मासित नहीं होता कि इसकी 
अग्रस्था और मेरी अवस्था अलग अलग है | शरीरकी अवस्था अपने आप 
ही परिणमित होती है, यदि ऐसा न हो तो क्रिसीक्रो बुखार चढ़ानेकी इच्छा 
नहीं होती तथापि बुखार श्रा जाता है, शरीरमें कम्पवायु हो ऐसा कोई 
नहीं चाहता, फिर भी कम्पवायु हो जाती है, शरीरको वहुत भच्छा रखने 
की इच्छा होनेपर मी सूखकर लकड़ी हो जाता है; इससे स्पष्ट सिद्ध हे कि 
शरीरकी समस्त शवस्थाएँ अपने आप ही परिणमित होती है, इसमें आत्माका 
कोई हाथ नहीं है । 


अज्ञानी कहते है कि शरीरकी होनेवाली समस्त अवस्थाओ्ोंसे 

आत्मा, भात्माके गुण, ओर अबस्थाएँ तीनों मिन्न है, ऐसा हमें भासित नहीं 
होता, इसलिये हम मानते हैं कि शरीर और श्रात्मा एक है । 

जो यह मानते हैं कि शरीरकी अवस्थाश्रोंको हम कर सकते हैं या 
वे हमारे ही अधीन हैं, वे सत्र शरीरको ही भ्रात्मा मानते हैं | 

शरीर तो माताके पेटमें बनता है, ओर फिर बाहर झाकर खान-पान 
करनेसे क्रमशः बढ़ता है, ओर फिर जब उसकी स्थिति पूरी हो जाती है, तब 
वह छूट जाता है, तथा श्रात्मा दूसरी गतिमें जाकर दूसरा शरीर घारण कर 
लेता है | इसप्रकार भात्मा सतत, नित्य, मित्र है ओर शरीर मी सर्वथा मित्र 
है, तथापि ऐसे मित्र खभावकों न मानकर शअज्ञानी जीव मूढ़ होता हुआ 
शरीरको ही आत्मा मानता है | 

कोई अज्ञानी जीव यह मानते है कि समस्त लोकको पुण्य-पापरूपें 
से व्याप्त करता हुआ कर्मका वियाक ही जीव्र है, क्‍योंकि शुभाशुम मावसे 
पृथक अन्य कोई जीव दिखाई नहीं देता । 
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अज्ञानी कहते है कि-यह बात तो हमारी समझें आती है कि 
पुण्य पापके रसको हम करते है, किन्तु उससे मिन्न श्रात्माका जो शातरस है 
'रसे आत्मा कर सकता है, यह बात हमारी समभमें नहीं आती | शुभाशुभका 
जो विपाक भीतर डदयमें आता है, यहाँ उसके कव्ल्का आशय लिया गया है | 
अज्ञानी कहता है कि ऐसे शुभाशुभ विपाकसे मिन्न आत्माक्ा ग्रुण मानना 
ओर उस गुणकी अवस्था मी शुभाशुभविपाकसे मिन्न प्रगट करना सो यह 
बात हमें नहीं जमती। किंतु पुण्य पाप शआत्माका खभात्र नहीं है और आप्मा 
उन भावोंका कर्ता भी नहीं है, मगर स्थिरविंबलरूप भात्माके शातरसका 
आत्मा कर्ता है। भज्ञानीको यह बात नहीं जमती | 


जगतको यदि उसके अनुकूल कहनेवाले, चापलूस लोग मिल जाये 


: तो उनक्री बात जम जाती है। आज पेसे वालोकी हाँ में हो मिलानेवाले 


“बअहुतसे लोग पाये जाते हैं | यदि कोई अच्छी रकम कमा लेता है, और 


ख्य्ज्‌ 


कोई दो चार हजार मासिक वेतन पाने लगता है तो वह उसकी वर्तमान 
चतुराई या बुद्धिका फल नहीं है, किन्तु पूर्व कृत पुण्यका उदय है । वर्तमानमें 
अनेक काले कृत्य करनेवाले भी अच्छी सम्पत्ति प्राप्त कर रहे हैं, ओर बड़ी 
बड़ी पदवियों मी पा लेते हैं, किन्तु यह सब पूर्वक्ृत पुण्यक्रा परिणाम है । 
श्रमी जो कुक्ृत्य कर रहे हैं सो उनका फल्न आगामी भवमें बुरा मिलेगा । 

आचायदेव कहते हैं कि हे भाई ! यदि ऐसे सुअवसरमें मी धर्म 
नहीं करोगे तो कब करोगे * तुझे श्रपनी तो खबर है नहीं और परके द्वारा 
अपना हित और धर्म करना चाहता है, सो यह कैसे होगा ? यह तो अपने 
आत्मबलको हीन करनेकी, उसे नपुसक बनानेकी बात है। ससारके तथाकथित 
सयाने और सममदार लोग मी आत्माको बलहीन करनेकी बातें करते है । 
उसको आचारयदेव कहते हैं कि आत्मा क्या है समझो, और धर्म क्या हे तथा 
हित क्या है सो उसे श्रज्ञानी कहता है कि-कर्ताभावसे शुभाशुभ भावका जो 
रस उदयमें आता है, उसमें युक्त होना सो आत्मा है, उससे मित्र गुणोंको 
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प्रगट करनेकी बात हमे नहीं जमती । इसमें कनेत्वकी बात ली गई है। 
कोई कहता है कि साता--असाता रूपसे व्याप्त जो समस्त तीत्र- 

मनन्‍्दतारूप गुण हैं उनके द्वारा मेढरूप होनेवाला कर्मका अनुभव ही जीक॑..._ 

है, क्योकि सुख दृःखसे अन्य पृथक कोई जीव देखनेमें नहीं आता | 
अज्ञानी कहता है कि हमारी बुद्धिमें यह बात ही नहीं जमती कि आत्मा 
को पुण्य पापक्रे फलके अतिरिक्त दूसरा कोई अनुभव होता है, अथवा अन्य 
कुछ निर्विकल्प सुख भोगना होता है । ओर वह ( भज्ञानी ) कहता है कि 
जब एक ओर सुख भोगते है तब दूसरी ओर कभी दुःख भी मोगते हैं, 
किन्तु इसके श्रतिरिक्त कोई तीसरी वस्तु हो ही नहीं सकती । झात्म प्रतीति 
होकर आत्माका खाद आये और आत्माके आनन्दका भोग करते हुए अलुभत्र 
का रस मिले यह बात भी नहीं जमती | हा, यह बात अवश्य जमती है कि 
अनुकूलताका छुख और प्रतिकूलताका दुःख--ढोनों मोगना पड़ते हैं। जो 
सुख भोगता है, उसे दुःख भी भोगना पड़ता है, किन्तु आपकी यह विचित्र 
ब्रात कुछ. जचनी नहीं है क्रि-प्ताता-असाताके रसको नाश करके चेतन्य 
,_ कोई अलग तल है। ऐसे अज्ञानीसे ज्ञानी पुरुष कहते हैं कि--कितने ही जीव 
पुण्य पापक्रे फलके अतिरिक्त आत्ममवेदनका खाद लेते है, इसलिये आत्माके 
स्वभावका उपभोग हो सकता है | किन्तु जिसे आत्माके छुखका विश्वास नहीं 
जमता और जो यह कहता है, कि--जो छुख भोगता है वह दु.,ख भी भोगता 
है, वह मृढ़--अज्ञानी है | उसे विकारकी रुचि है, किन्तु आत्माके सुखी रुचि 

नहीं है | 

अज्ञानी कहता है कि श्रीखंडकी मॉति उमयरूप मिले हुए आत्मा 
और कर्म -दोनोंका सयोग ही जीव है, क्योकि सपूर्णतया कर्मोंसे मुक्त कोई 
जीव्र दिखाई नहीं देता । ५ 
॥ कोई कहता है कि श्रीखड की मॉति आत्मा और कर्म दोनों एक 
+  द्ोकर काम करते है। आत्माका गुण प्रगट होता है, उसमें कुछ तो आत्मा 
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का, ओर कुछ कर्मका गुण मिला हुआ होता है । 

जगतमें कुछ लोग यह कहते है कि आप आत्मा ही भात्मा की 
“जीत करते हैं सो ठीक, किन्तु क्या यह सच नहीं है कि--अधिकाश भाग आ- 
प्माका ओर कुछ भाग कर्मका होता है * ज्ञानी कहते हैं कि नहीं, ऐसा 
बिल्कुल नहीं है | कर्मका शत प्रतिशत भाग कर्मीमें और आत्माका शत 
प्रतिशत भाग आत्मामें है, आत्माका कर्ममें ओर कर्मका आत्मामें फिंचितमान्न 
भी भाग नहीं है। 

कुछ लोग यह कद्दते हैं कि केवलज्ञानको प्रगट करनेमें मानवशरीर 
ओर उसमें मी इृड्डियोंकी छुद्ूता ( वजूबृषभनाराच सहनन ) आवश्यक है | 
किन्तु ऐसा कहनेषाले उपरोक्त भ्रज्ञानियों जैसे ही हैं, क्योंकि उन्होंने मानव 
शरीर और हृड्डियोंकी सुद्ता ( जड़ पदार्थ) तथा आत्माको मिलाकर केवल- 


बी 


“ज्ञान होना माना है। उन्हे यह खबर नहीं है कि हृड्डियोंकी दृढ़ता उनके 


अपने कारणसे है और आत्माको केवलज्ञान होना आत्माके कारगणा है, दोनोंके 
खतत्र कारण सर्वथा पृथक परथक्‌ है | आत्मा आकाशादि द्ब्यकी मोति ख- 


तत्र, अखंड और पूर्ण वस्तु हे, उसका गुण किसीकी सहायतासे किंचित मात्र भी ः 


प्रगठ नहीं हो सकता । 


इस मानव शरीरमें पहले बाल्यावस्था होती है, फिर युवात्रस्था और 
फिर दृुद्धावस्था होती है, और उसके बाद दूसरे भवमें गमन द्ो जाता है । 
अनेक तो बृद्धावस्था होनेके पहले ही चल बसते हैं। यदि इस मलुष्यभवर्मे धर्म 
ओर आत्म हितको नहीं समझा तो फिर समझना और हित करना कहों होगा ? 
आत्मा गुणोक्री मूर्ति अलग वस्तु है उसे जीव अनादिकालसे नहीं समम पाया 
ओर विपरीत मान्यता जड़ जमाये बैठी है, इसलिये अज्ञानी जीवने सम्पूणेतया 
कर्मको ही आत्मा मान रखा है और वह कर्मसे मित्र आत्माको नहीं 
पहिचानता । 


कोई झअज्ञानी यह कहता है कि अर्थ क्रियामें (प्रयोजनसूत क्रियामें) 
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समर्थ कर्मका सयोग ही जीव है, क्योकि जैसे लकडी आठ ठुकड़ोंके संयोग 
से मित्र अन्य पृथक्‌ कोई पलग नही होता, इसी प्रकार कर्मतयोगसे पृथक्‌ 
अन्य कोई जीव देखनेमें नही आता | 

जैसे लकडीक्े आठ टुकडोंके सयोगसे पलग बनता है, और उन 
आठ ठुकड़ोंसे अलग कोई प्रयक्‌ पलंग नहीं होता इसी प्रकार अष्टकर्मोंके 
रजकण एकत्रित होकर-कर्म सयोग मिलकर आत्मा उत्पन्न होता है, इसम्रकार 
कई भज्ञानी जीव मानते है । 

कुछ अज्ञानी जीव कुतकसे यह भी सिद्ध करना चाहते हैं कि जैसे 
महुआ, खजूर और अगूर इत्यादिको एकत्रित करके-उन्हें सड़ाकर शराब उत्पन्न 
होती है, उसी प्रकार अष्टकर्मक सयोगसे आत्मा उत्रन्न होता है, इसम्रकार 
मानने वाले तथा आठ लकड़ियोंक्रे पलगकी मॉति आत्म स्वरूपको अष्टकर्मका 
पुतला माननेत्राले चेतन्‍्य भगवानकों अलग नहीं मानते । वे अष्टकर्मोक्े एक- 
त्रित होनेसे चैतन्यकी क्रियाका होना मानते है, किन्तु उनको यह्द बात नहीं 
जपती कि चैतन्यकी क्रिया अलग है । जैसे पलण और पलंगमें सोनेव्राला 
अलग है बेसेही अष्ट कर्मका सयोग मी अलग और उसी स्थानमें रहनेवाला 
आत्मा भी अलग है। 

ऐसा उत्तम मानव शरीर प्राप्त करके परमात्म स्वरूप आत्माका परि- 
चय प्राप्त नहीं किया और श्रद्धा नहीं की तो फिर अब कहों जाकर पार लगेगा 
किसकी शरणमें जायेगा ? कहां जायेगा * तेरे अरण्य रोदनको कौन 
सुनेगा ? जब घोर वनमें अकेले दिन पर कोई सिंह आक्रमण कर देता है 
तब वह कौन उस वेचारेकी पुकारकों छुनता है, इसीग्रकार जब काल तुमे 
अपना ग्रास बनायेगा तब कौन तेरी पुकार सुनेगा ? उस समय कुटुम्ब 
कबीला और मित्र मडल कया कर सकता है * बड़े बड़े राजा महाराजा मी 
इसी प्रकार कालके आ्रास हो जाते हैं, उस समय उनके सब ठाठ पड़े रद्द जाते 
हैं | इसलिये यह तो विचार कर कि तू मरकर कह जानेवाला है 


श 
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सत्‌ समागमके द्वारा श्रवण-मनन करके परसे आत्माको मित्र करने 
का विवेक न करे तो इससे क्या लाभ है £ कोई पुण्यमें लग जाता है और 
शहोई पापमें, कोई आशीर्वादसे अपना अच्छा होना मानता है तो कोई श्रापसे 
बुरा होना मानता है । किन्तु भाई तूने जो किसी पर करुणा आदिके शुभ- 
भाव किये या किसीको दुखी करनेके अशुभ भाव किये सो उन्हींका फल तुमे 
मिलनेवाला है, इसके अतिरिक्त किसीके शआशीर्वाद या आपसे लेशमात्र भी 
अच्छा बुरा नहीं हो सकता । तीनलोक और तीनकालमें मी किसीके आशी- 
बाद या श्रापसे आत्माका हिताहित नहीं हो सकता । जिसे यह खबर नहीं है 
कि आत्मा खतत्र, पृथक पदार्थ हे वह ऐसे विविध प्रकारके मिथ्यात्रोमेंसे 
कहीं न कहीं शरण लेकर जा खड़ा होता है | 


इसग्रकार आठ ही तरहके नहीं किन्तु अन्य भी अनेक प्रकारके 
_«दुबुद्धि जीव परको आत्मा मान रहे हैं । उन्हें परमार्थवादी कभी मी सत्यार्थ- 
बादी नहीं मानते | सत्यार्थत्रादी तो तही है जो उपरोक्त भ्राठ प्रकारोंसे मित्र 
आत्मा को माने, जाने और उसमें स्थिर हो, वही सत्यार्थवादी है, शेष कोई 
भी सत्यार्थवादी नहीं कहा जा सकता | 
भगवान आत्मा अनन्त शक्तिवाला है। वह आत्मा और कर्म दोनों 

एक क्षेत्रमं अबगाहन प्राप्त करके रह रहे हैं, ओर अनादिकालसे पुद्ढलके 
सयोगसे जीवकी अनेक विकारी अवस्थाऐं हो रही हैं। यदि परमार्थ इष्टिसे 
देखा जाये तो भगवान शआत्मा स्वयं चैत्यनल् जानना, देखना और निरुपाघि- 
कताको कभी मी नहीं छोड़ता, और पुद्नल अपनी जड़ताको कभी नहीं 
छोड़ता । जड़ पुद्टल अजीव है, धूल है, मिट्टी है । वह भी एक वस्तु है । 
वस्तु कमी अपनी बस्तुता नहीं छोड़ती । 

जढ़ चेतनका भिन्न है, केवल प्रगट स्वभाव | 

एकपना पाये नहीं, तीनकांलः द्वय भाव ॥ 

( श्रीमद्‌ राजचन्द्र ) 
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जड़ और चेतन त्रिक्नाल मिन्न हैं। आत्मा कमी आतमलसे और 
अजीव-जड़ अजीवत्वसे कमी नहीं छूटता । यदि वस्तु वस्तुत्वको छोड़दे तो 
वह वस्तु ही नहीं कहलायेगी | इसलिये वस्तु अपने वस्तुत्वको त्रिकालमें करी- 
नहीं छोड़ती । किन्तु परमार्थको न जानने वाले पर सयोगसे होनेवाले भावों 
को जीव कहते हैं । और वे पूजा, भक्ति, दया, दान इत्याठिके शुभ मार्बोक्ो 
तथा हिंस', झूठ चोरी इत्यादिके अशुभ भावोको ही अपना आत्मा मानते हैं । 
किन्तु सर्वज्ञ मगवानने अपने प्रूणे ज्ञानके द्वारा शरीर मन वाणी और पुण्य 
पापके भावोसि सर्वया मिन्न परम पवितन्नतत्व ( आत्मा ) देखा है। सर्वक्षकी 
परम्पराके आगम द्वार और स्वरानुमबसे मी उस तत्को जाना जा सकता है। 


जिसके मतमें सर्वज्ञ नहीं है वह अपनी बुद्धिसि अनेक कक़पनायें 
किया करता है। कोई कहता है कि कहीं भी कमी कोई सर्वज्ञ न तो था, ! 
न है, ओर न हो सकता है, किन्तु ऐसा कहनेवाला तीनलोक और तीनकाल 
को जाने बिना ऐसा केसे कह सकता है ? यदि वद्व तीनकाल और तीनलोक 
की बात जानता है तो वह स्त्रय ही स्वज्ञ होगया, इसप्रकार सर्वज्ञत्व सिद्ध 
हो जाता है। तीनकाल और तीन लोकको एकही समयमें हस्तामलकबत्‌ 
जाननेक्ना प्रत्येक आत्माका खभाव है। ऐसा खमाव जिम आत्माके प्रगट दो 
गया वही सर्वज्ञ है। जो सर्वज्ञको नहीं मानते, और जिन्हे परम्परासे सर्वज्ञका 
कथन नहीं मिला वे अपनी कल्पनासे अनेक मिथ्या मनगढन्त बातें खडी 
करते हैं। तीन काल और तीन लोककी पर्याये, अनन्त द्रव्य, एक एक 
द्रब्यके अनन्त गुण और एक एक गुणकी अनन्त पर्यायें उस ज्ञान गुणकी 
एक समयकी पर्यायमें ज्ञात होती हैं । आत्माकी ऐसी सामथ्य है। जिसको 
ऐसी सामथ्य प्रगठ होती है वह सतववज्ञ है। वैसे सपक्ष यहाँ इस क्षेत्रमें 
भगवान महद्दावीर खामी थे, और दूसरे मी अनेक सर्वेज्ञ हो गये हैं । वर्तमाद 
में विदेह क्षेत्रमें श्री सीमधर भगवान सर्वेज्ररूपमें विराजमान हैं, और दूसरे भी 
अनेक सर्वज्ञ विराज रहे हैं। जो सर्वज्ञकों यथार्थशलया स्वीकार करता है बह 
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सबैज्ञता प्रगट करेगा और जो सर्वज्ञको स्वीकार नहीं करते वे बिना धनीके 
ढोर समान हैं | उनके भव भ्रमणका कहीं अन्त नहीं आता | 


जानना आत्माका खभातर है। उस जाननेके स्व्रभावमें “व जानना! 
नहीं आ सकता | उस जाननेके स्वभातकी मर्यादा नहीं होती। जब कि जानना 
ही स्वरभाव है तब उसमें कौनसी वस्तु ज्ञात न होगी। जो सभी द्र॒ब्य क्षेत्र, 
काल और भावोको जानता है, ऐसा ज्ञान स््रमाव अमर्यादित है। जीव एक 
अखड द्रव्य है, इसलिये उसकी ज्ञान शक्ति भी सम्पृण है जो सम्परूण वीतराग 
होता है वह सवेज्ञ होता है । प्रत्येक भ्ात्मामें ऐसी शक्ति विद्यमान है । 
आत्मा परको जानने नहीं जाता, किन्तु जगतके अनन्त द्रव्य, क्षेत्र 
काल भाव शआत्माके ज्ञानमें सहज रूपसे ही ज्ञात होते हैं, ज्ञानका ऐसा खपर- 
५. / मकाशक् स्वभाव है। आत्मा में पर ज्ञेय नहीं आते, पर ज्ञेयोंकी आत्मामें 
“>नास्ति है, किन्तु ज्ञान पर्को जानता है, अपनेको जानता है, ज्ञान ज्ञानको 
जानता है, ज्ञान शआत्मामें रहनेवाले श्रन्य अनन्त गुणोको जानता है, और 
ज्ञान लोकालोक भी जानता है, ज्ञानका ऐसा खपर प्रकाशक स्वभाव है | 
यदि जगत अपनी कह्पनासे विविध प्रकारसे माने तो वह अपनी 
ऐसी मान्यताके लिये स्वतत्र है । 
आत्माका खभाव स्वपर प्रकाशक है इसलिये पर ज्ञेय उसमें सहज ही 
ज्ञात हो जाते हैं, परक्नो जानता हुआ आत्मा पर क्षेत्रमें व्याप्त नहीं होता, 
परको जानता हुआ आत्माका ज्ञान अन्य पदाथोंमें व्याप्त नहीं होता, श्र्थात्‌ 
सर्वव्यापक नहीं द्वोता; इसी प्रकार पर ज्ञेय मी आत्मामें प्रविष्ट नहीं हो जाते, 
आत्मा अपने स्त्षेत्रमे रहकर पर ज्ञेयोंको सहज ही जानता है । 
भावका विकाश होनेंमें क्षेत्रकी चौडाईकी आवश्यक्ता नहीं होती, 
. छोटे शरीरमें भी भावकी उम्रता की जा सकती है। शरीरतो साढ़े तीन ह्वाथ 
होता है किन्तु स्वरूपकी ग्रतीति करके उसमें अमुक ग्रकारसे एकाग्र हो सकता 
है । क्षेत्र छोटा होने पर मी भावकी उम्रता कर सकता हैं इसलिये केवलज्ञान 
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में जो लोकालोक ज्ञात होता है सो आत्मा अपने क्षेत्रमें रहकर जानता है | 
अपने क्षेत्रकी परमें ओर परके क्षेत्रकी अपनेमें नास्ति है । आत्मा जगत के 
सर्व द्वब्य, क्षेत्र, काल, मावको अपने क्षेत्र में रहकर सहज जानता है, ऐसा | 
वस्तुका खभाव है। जगतके अनादि अनन्त द्रव्य, क्षेत्र काल और माव 
अनादि अनन्त रूपसे जैसा वस्तुका स्वमात्र है, उसी प्रकार ज्ञानमें ज्ञात होते 
है | ज्ञानकी ऐसी अनन्त शक्ति है। 


आत्माका जैसा स्वभाव है वेसा न मानकर कर्मके निमित्तसे आत्मामें_ 
होने वाले भावोंकी अपना माननेवाले और उससे आत्माको पदिचाननेवाले 
अज्ञानी हैं। यद्यपि बहुतसे लोग श्रात्मा आत्मा पुकारते रहते हैं, किन्तु वे कर्म 
के निमित्तसे आत्माको पहिचानते रहते हैं और यद्द मानते है कि कर्मसे हमें 
लाभ होता है वे सव जड़को ही आत्मा मानते है| श्रध्यवसायकों आत्मा)” 
मानने वाले और ससरणरूप क्रियाको आत्मा माननेवाले इत्यादि आठ प्रकार 
की मान्यताश्रों वाले नपुसक हैं, ऐसा आचायदेव कहते हैं । 

त्यागी हो, वात्रा हो या गृहस्थ हो किन्तु यदि वह शुभाशुभ वृत्तियों 
के भावोंका कर्ता बने, ह५ष शोक इत्यादि वृत्तियोंके भावोंका मोक्ता बने और 
उनसे आत्मवर्म होना माने तो ऐसी मान्यतावाला नपुसक है। कर्म और श्रात्मा 
दोनों एकत्रित होकर शआत्माके स्वभावधर्मको करते हैं ऐसा माननेवाला मी 
नपुसक है । 


श्रीमद्‌ राजचन्द्रने आत्म सिद्धि नामक ग्रन्थके मगलाचरणामें कह्दा 
है कि--- 


कर 


हे जो. स्वरूप समझे बिना; पाया दुःख अनन्त | 
समराया वह पद नसूं. श्री सदगुरु भगवन्त ॥ ५् 
श्रीमदूने इस ग्रन्थमें कहा है कि आत्मा नित्य है, आत्मा श्रज्ञार्त- 


ू 


६8 भआाशविन छू० १ को श्रीमदु राजचन्द्त ने 'आत्मसिद्धि' को थी, इसलिये आजका 
( भ० कृ० १ द्वोनेसे ) यह प्रवचन 'आत्मसिद्धि! को लक्षमें लेकर हो हुआ है। 
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भावसे कर्मका कर्ता मोक्ता है, और ज्ञानमावसे स्वभावका कर्ता भोक्ता है, 
मोक्ष है, और मोक्षका उपाय मी है। इस विषयको लेकर सम्पूणे आत्म सिद्धि 
६७) छुन्दर रचना हुई है । 


उसके उपरोक्त पदमें यह कहा है कि--स्वरूपको सममे विना 
अनन्त दुःख प्राप्त किया है, वहाँ कहीं यह नहीं कहा कि-कोई क्रिया कर्म 
किये बिना अनन्त दुःख प्राप्त किया है, क्योकि जीवने अनन्त कालमें मात्र 
यथार्थ ज्ञान ही प्राप्त नहीं किया, दूसरा सब्र कुछ किया है समवशरणायें 
विराजमान साक्षात्‌ तीयकरदेवकी रतनोंसे भरेहये थालोंसे अनन्तबार पूजा की 
किन्तु परसे मिन्न चैतन्य स्वमावकों स्थय नहीं जान सका, और जब स्वय॑ 
जागृत नहीं हुआ तब फिर दूसरा कौन जगायेगा ? कहीं भगवान कुछ दे 
नहीं देते क्योंकि अपना स्वरूप अपने पर ही निभर है, वह दूसरे पर अवल- 
" म्त्रित नहीं है, इसलिये दूसरा कोई कुछ ढे ही नहीं सकता, और न दूसरेके 
आधार पर वस्तु खमाव प्रगट ही हो सकता है जो वस्तु दूसरेपर अवलम्बित 
हो वह वस्तु ही नहीं कहला सकती । वस्तु शर्यात्‌ पदार्थ-जड़-चेतन्य सभी 
अपने अपने आधारसे रहते हुये स्त्रतंत्र हैं। जगतमें दो बम्तु स्वरूप हैं, 
एक जड़स्वरूप ओर दूसरा आत्मस्वरूप | यहाँ यह कद्दा है कि जीव शआत्म 
स्वरूपको समझे बिना अनन्तकालसे परिश्रमण कर रहा है अनादिकालसे 
उसने श्रात्मस्वभावकों नहीं जान पाया और उसे जाने बिना दूसरी बहुत कुछ 
धूम-धाम की है । 
आत्म सिद्धिकरे उपरोक्त मंगलाचरणमें इसपर अधिक भार दिया है, 
कि---ल्वरूपकी सममे; बिना” अनंत दुःख ग्राप्त किया है। ओर यह शब्द 
शिष्यके मुँहमें रखकर बुलवाये है। मै अनतकालमें अपने स्वरूपको नहीं: 
समझा और यथार्थ समझानेवाले मी नहीं मिले । कदाचित्‌ समम्लानेवाले मिल 
मी गये तो स्वय आत्माको नहीं पहिचाना, इसलिये यहाँ यह कद्द दिया है कि 
वे मिले ही नहीं। शिष्य कद्ता है कि हे प्रभो | मैं स्रय ही सत्यको सममे 


३७ 
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विना श्रनतकालसे परिश्रमण कर रहा हैँ । यहाँ यह नहीं कहा कि कोई कर्म 
या ईश्वर परिभ्रमण करा रहा है। 

उपरोक्त पदमें जो 'सममे बिनाः पद है 5समें सग्यकृदरशन, ज्ञान: 
और चारित्र तीनोंका समावेश हो जाता है | क्योंकि सम्यकूदशनज्ञानचारित्रा- 
णि मोक्षमागे- अर्थात्‌ सम्यकूदशन, ज्ञान और चारित्र मोक्षका मांगे है, उसे 
सम्मे बिना मिथ्यादशन, मिथ्या ज्ञान, और मिथ्या चारित्रका सेवन करके परि- 
म्रमण किया है | 

उपरोक्त पदमें पाया दु'ख” कहकर शिष्यने कहा है कि हे प्रमो ! 
मैने दुःख पाया है | कुछ लोग कहते हैं कि दुःख जड़में है, किन्तु वास्तबमें 
ऐसी बात नहीं है; स्वय अपना खभाव भूला हुआ है, अर्थात्‌ अपनी चैतन्य 
भूमिकामें ही दुःख होता है । श्रात्मामें जहाँ श्रानद है वहीं उसकी विपरीत 
अवस्था दुःखकी होती है; जड़में दुःख नहीं होता । 

उपरोक्त पद्म “अनंत” पद कद्कर अनेंत दुःखका विचार किया है, 
इसमे अनत भव श्रमणका दुःख बताया है, ओर कहा है कि अनंत दुःखका 
वेदन करनेवाला--भोगनेवाला मैं था, दूसरा कोई द्रव्य नहीं था। अनत 
दुःख आत्माके गुणोंकी विपरीतता है। यहाँ यह बताया है कि आत्माके 
आनंद गुणकी पर्याय उल्टी हुईं सो अनत दुख पाया, भोौर ऐसा कहकर 
इस ओर लक्ष कराया है कि मुझमें अनंत आनद भरा हुआ है| अनंत दुःख 
प्राप्त किया ऐसा कहकर दो बातें कह्द दी हैं । 

१-आनंदगुणसे विपरीतता की सो यही दुःख है। 

२-स्वरूप को सममे त्रिना मैने दुःख पाया है।, 


मैने दुःख पाया है, यह कहकर बताया है कि सभी आत्मा एक 
नहीं है किन्तु प्रत्येक भात्मा स्वतत्र निराला तत्व है | मै भूला, और मै नहीं: 
समझा इसलिये दुःख प्राप्त किया है यह कहकर स््रय॑ अपनेको स्वतंत्र 
रखा है | 
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समसनेके बाद कहता है कि--पाया दुःख अनंत । अज्ञानपनमें 
ज्ञात और भ्ज्ञातकी कुछ खन्नर नहीं थी, और ज्ञात होनेके बाद ज्ञात और 
अज्ञात दोनोंकी खबर है | 

मेरी पात्रता थी इसलिये समझा हूँ, यो समझा! शब्द न कहकर 
धममाया! कहा है। इसका अर्थ यह है कि उस समसझमें समझनेवाला और 
समझानेवाला दोनों विद्यमान थे | यहाँ समझाया पद कहनेसे यह सिद्ध हुश्ा 
कि निमित्तके बिना नहीं समझा जा सकता । ज्ञानीके विना यह अनादिकालसे 
नहीं समझा हुंआ स्वरूप नहीं समझाया जा सकता। किंतु जो पात्र होता 
है उसे निमित्त मिल्े बिना नहीं रहता | सत्‌ उपादान और सत्‌ निमित्तका 
मेल है। सत्रपात्रता तैयार हो तो सममानेव्राला सत्‌ निमित्त भी विद्यमान 
होता है | उपादान निमित्तका ऐसा ही मेल है | शिष्य कहता है कि अभी 
तक मैं समझा नहीं था, किन्तु अब गुरुके प्रतापसे समझ गया हूँ 
श्री गुरुने मुझ्पर कृपा करके मुझे समझाया इसलिये मै समझा हूँ। उसे यह 
झान्तरिक प्रतीति है कि मेरी पात्रता थी इसलिये मै समझा हूँ, किन्तु सतको 
समझनेवाला यह नहीं कहता कि मै अपने आप समझा हूँ। यथार्थ समझ 
होनेपर विनय और नम्रता भी बढ़ जाती है, इसलिये यहाँ गुरुके प्रति बहु- 
विनय बताते हुए 'समझाया” पद कहा है | 


, यहाँ "मै समझा! से यइ सिद्ध किया है कि श्रमी तक मुमे भ्रान्ति 
थी और श्रब मुझे जागृति ग्राप्त हुई है। हे प्रभो | मै समझता हैँ. किन्तु 
आपने मुझपर कृपा की इसलिये समझा हूँ ।यद्यपि स्वय समझता है किन्तु गुरुके 
प्रति बहुमान दोनेसे कहता है कि 'समझ्काय वह पद नमूँ!। जबतक वह पूर्ण 
वीतराग नहीं द्वो जाता तबतक उसके विनयता बढ़ती जाती है ओर नम्नताका 
भाव बना रहता है | बहुमान होनेसे विनय पूर्वक गुरुसे कहता है कि-आपको 
मेरा नमस्कार हो | यहाँ नमस्कारका भाव क्सिक्रा है? परिचय किसका हुआ २ 
निमित्तका या अपना ? निमित्तसे कहा जाता है कि गुरुको नमस्कार करता हूँ, 
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किन्तु वास्तवमें अपने स्वभावकी जो महिमा जम गई है सो उसकी ओर 
उन्म्रुख होता है--नमस्कार करता है| 


“री सदूगुरु भगवंत” कहकर गुरुक्े प्रति बहुमान होनेसे गुरुको) _ 


भगवान कह दिया है | सर्वज्ञ, वीनराग देव तो मगवान कहलाते ही है; 
किन्तु बहुमान होनसे गुरुको मी भगवान कहा जा सकता है | शिष्य समझ 
गया अर्थात्‌ सच्चे देव गुरुकों भी समझ लिया ओर अपने स्वरूपको भी पहि- 
चान लिया | इस प्रकार निमित्तकी ओर लक्ष जाने पर ग़ुरुके प्रति बहुमान 
होनेसे गुरुको नमस्कार करता है, और अपने ग़ुणके प्रति बहुमान होनेसे 
गुणको मी नमस्कार करता है। 


विनयका बहुत वर्णन होनेसे विपरीत दृष्टिबाले ऐसा विचित्र अर्थ 
कर लेते हैं कि श्रीमद्‌ राजचन्द्रको विनय चाहिये थी, इसलिये विनयका बहुत 
वर्णन किया है। इस प्रकार स्वच्छुन्दी जीवोंको स्त्रय तो समझना नहीं है ओर 
स्वच्छुन्दता की पुष्टि करनी है, इसलिये समझानेवालेका दोष निकालते हैं । 
आत्मसिद्धिमं अनेक स्थलों पर गुरुकी महिमा और शिष्यकी बिचार 
क्रिया स्पष्ट दिखाई ठेती है । १४२ वें दोहेमें कहा है कि-- 
शुद्ध चुद्ध चेतन्यघन, स्वयज्योति सुखधाम | 
कितना कहिये दूसरा? कर विचार तो पाम ॥ 
यदि तू स्वय॒विचार करे तो ही सच्चा ज्ञान प्राप्त ( पाम ) कर 
सकेगा । तेरी समझ और पात्रताके विना गुरु कहीं कुछ दे नहीं देंगे । किसी 
की कृपा या आशीर्वादसे मुक्ति प्राप्त नहीं हो जाती। और किसीके श्रापसे 
मुक्ति रुक नहीं जाती | तू ही स्वय सुखरूप है, छुखका धाम है, यदि तू स्वयं 
विचार करे तो उसे प्राप्त कर लेगा, अन्यथा तेरी पात्रताके बिना त्रिकालमें 
कोई कुछ नहीं दे सकेगा | यदि विचार करे तो पायेगा | इसमें ज्ञान, दर्शन, 
चारित्र तीनों प्राप्त करेगा, यह बताया है । अन्य कोई शरीरकी क्रिया करनेसे 
दशशन ज्ञात्र चारित्रकों श्रात्त करनेकी बात नहीं कही है, किन्तु यद्द कद्दा है 
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कि-कर विचार तो पाम!, अर्थात्‌ विचार-क्रिया करेगा तो प्राप्त कर लेगा | 
कितने ही क्षज्ञानी ऐसा मानते हैं कि-त्रह्म प्रतिकूलताको दूसरे 
व्तीग मिटा सकते हैं, कोई रोग मिठा सकता है, किसी मद्दात्माकी कृपासे 
है. मिल सकता है, रुपया पैसा मिल सकता है। किन्तु ब्रिकालमें भी ऐसा 
नहीं हो सकता | अपने पुण्य या साताके उदयके बिना ही किसीकी कृपा या 
आशीर्वादसे कुछ मिल जायेगा ऐसा मानने और मनवानेवाले मद्दामूढ़ भज्ञानी 
है | सब अपने अपने पुण्य पापके उदयानुसार होता है| कोई मंत्र तत्र डोर 
ताबीज इत्यादिसे पुत्र और पैसेकी प्राप्ति मानते हैं, किन्तु सासारिक मधुरतामें 
फंसे हुए घोर अज्ञानी है, और ऐसे मत्न-तत्र करनेवाले भी घोर अज्ञानी हैं, जो 
सास्तारिक कल्पित मिठासमें फँसे हुए हैं । 


कोई कहता है कि अमुक महाराजके भक्त बहुत पैसेवाले हैं, इसका 
कारण यह्द है कि महाराज सत्रको चमत्कारपूण भाशीर्बाद देते है। किन्तु 
यह सब मिथ्या है। क्योंकि आत्माके अतिरिक्त पेसे ओर पुण्यकी महिमा है 
ही कई ? यह सत्र तो शत्यवत्‌ हैं--व्यर्थ हैं | क्या पर वस्तु किसीके 
आधीन हो सकती है, या किसीको दी जा सकती है * ससारकी किसी वस्तु 
को देने और लेने की वृत्तिवाले दोनों अनन्त सासारिक मिठासमें लुब्ध महा- 
मिथ्यात्वी हैं । 

आत्म सिद्धिमें जो स्वरूप बताया गया है, वैसा ही वीतरागका जो 
स्वरूप है, वही मेरा स्व॒रूप है| शिष्य कहता है कि मैने ही अपनेसे उल्टे « 
भाव किये और स्वतः ही परिभ्रमण करता रहा हूँ कोई किसीकी अवस्थाके 
करनेमें समर्थ नहीं है। अपनी सत्‌ पात्रताक्रे द्वारा जब्र सत्यकों समझता है 
तब सत्‌ समागमका निमिच्त अवश्य होता है, किन्तु सदूगुरु अपने प्रगृद 
स्वरूपमें से रह्ममात्र मी किसीको दे दें यह नहीं हो सकता | तीनकाल और 
तीनलोकके केवलियो-तीथकरोंने स्वतन्नताकी घोषणा की है कि कोई किसीके 
गुणकी एक भी अवस्था करनेको त्रिकाल मी समर्थ नहीं है । 
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“जो स्ररूप सममे बिना पाया दुःख अनन्त” 
जैसे सिद्ध भगवान परमात्मा है, वैसा ही मै हूँ। मुझमे कर्म प्रविष्ट 

नहीं हैं, ऐसा शुद्ध चैतन्य आत्माका स्वरूप सममे ब्रिना अनत दुःख परई _ 
किया | जब तक यह मानता हे कि मै पुण्य-दया आदिके भावोंका कर्ता हूँ, 
तबतक वह अज्ञानी है, आत्मा निराला है, जिसे उसकी प्रतीति नहीं है वह 
अनत संसारमें परिभ्रमण करेगा। स्ररूपको सममे ब्रिना सत्र कुछ 
किया, किन्तु किंचितमात्र मी धर्म नहीं हुआ। श्रीमद्‌ राजचन्द्रने कहा 
है कि-- 

यम नियम संयम्र आप कियो, 

पुनि त्याग विरांग अथाग लियो । 


ब्रत किये, तप किये, करोड़ोंका दान दिया; किन्तु यदि उसमें कपाय 
मंद हो तो पुण्य बन्ध द्वोता है, किन्तु ख्तत्र आत्मा कया बस्तु है. इसकी ?- 
प्रतीतिके बिना एक मी भत्र कम नहीं हो सकता। ह॒ 
अपने आत्माकी सिद्धि स्वयं ही की जा सकती है | आत्मसिद्धि 
करने में कोई सहायक नहीं द्वोता, उसमें किसीका द्वाय नहीं होता, देव गुरु 
का मी हाथ नहीं होता । किन्तु यथार्थ समझके समय सच्चे गुरुका निमित्त 
अवश्य होता है, विचारकी क्रिया और गुरुक़ा निमित्त-दोनों होते हैं । 
# चुकी चहत जो प्यास को, है वूकनकों रोति | 
पावे नहि गुरुगपत बिना, येद्दी भनादि स्थित ॥ 
यदि तू अपनी प्यासको बुझाना चाहता है तो उसके बुकरानेकी रीत 
यह है कि-पगुरु ज्ञान प्राप्त किया जाये । जो पात्र होता है उसे सच्चे गुरु मिल 
जाते हैं । डोरा ताबीज देकर रोग मिठानेका दावा करनेवाले गुरु वास्तवर्मे गुरु 
नहीं हैं। उनसे यथार्थ ज्ञान तो क्या मिलेगा पुण्य बध तक नहीं होता। क्या 
रोग किसीके मिठाये मिटता है ? सनत्‌ कुमार चक्रवर्ति जैसे सत मुनि धर्मात्माक्टे 


# भाषाको दष्टिसे यह दोद्दा ठोक नहीं है; तथापि इसका भाष प्रहण करू चाहिये, 
जो अत्युशम है । 
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भी सात सौ बरस तक रोग रहा था तथापि उन्हे आत्मप्रतीति थी इसलिये 
वे बारम्बार स्वरूपके निर्विकल्य ध्यानमें रमण करते थे। यद्यपि उन्हे उसी भव 
(पोज जाना था तथापि उनके गलित कोढ़ जैसे भयकर रोगका उदय था। 
रोग तो प्रकृतिका फल है, उससे आत्माको क्‍या शरीरमें रोग होनेसे कहीं आत्मा 
में रोग नहीं पहुँच जाता । जब कि मोक्षगामी लोगोंको मी ऐस। रोग हो 
सकता है तब दूसरोंकी तो बात ही क्‍या है ? रोग किसीका मिठाया नहीं 
मिटता | शरीरका प्रत्येक रजकण स्वतंत्रतया परिवतेन कर रह्दा है जड़ और 
चेतनकी क्रिया अलग अलग स्वाघीनतया होती है। एक तत्व दुसरेको कुछ नहीं 
कर सकता । इसके अतिरिक्त जो लोग विविध प्रकारसे मानते हैं सो वह उनके 
घरकी मन गढन्त बात है | 


तीन काल में एक है, परमारथका पन्‍्थ । 
प्रेरे बह परमाथकों, सो व्यवद्दार समन्त ॥ 


परमार्थ अर्थात्‌ मुक्तिका माग एक ही होता है। परमार्थ स्वरूप श्रात्माको 
प्रात्त कनेका पन्‍य एक ही होता है । अमेद आत्मापर जो दृष्टि है सो व्यव- 
हार है, उस दृष्टिका जो विषय है सो परमार्थ है, तया दृष्टि स्वयं अवस्था है 
इसलिये व्यवहार है | उस दृष्टिके विषयके बलसे दशन, ज्ञान, चारित्रकी पर्याय 
चृद्धिगत होती हुई साथी जाती है, सो व्यवहार समन्‍्त है | 


(निश्चयज्ञानी सवेका, आकर यहाँ समाय' | 
समी ज्ञानियोंका एक ही निश्चय है, समीका एक ही मार्ग है। 
ओर कहा है किः--- 


पहले ज्ञानी हो गये, वतंमान से होय । 
होंगे काल भविध्यमें मार्ग भेद नहिं कोय !॥ 


-_... भृतकालमें अनन्त ज्ञानी हो गये हैं, वतमान कालमें हैं और भविष्य 
कालमें अनन्त ज्ञानी होंगे किन्तु उन सबका एक ही मांगे है, एक ही रीति 
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है, और एक ही पन्‍य है । यहाँ यह्द भाव पूर्वक कद्दा गया है क्रि--सबका 
एक ही मागे है, समीका एक ही मत है। 

यदि चाहो परमार्थ तो, करो सत्य पुरुषार्थ | 

भव-स्थितिका नाम छे, मत छिदों आत्मार्थ ॥ 

कई लोग कहा करते हैं कि- यदि अमी हमारे बहुतसे भव शेष 

होंगे, या कर्म बाकी होंगे, अथवा अभी भवस्थिति नहीं पकी होगी तो क्या 
होगा £ उनसे श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी तथा अन्य ज्ञानी कहते हैं कि--ऐसा भत्र- 
स्थिति आदिका बहाना लेकर पुरुषार्थनोी मत रोको। त्रिकालमें मी ज्ञानीका 
- वाक्य पुरुषार्थहीन नहीं होता | श्रीमद्‌ राजचन्द्रने एक जगह लिखा है कि 
ज्ञानी के हीन पुरुषार्थक्े बचन नहीं होते | यहाँ 'करो सत्य पुरुषार्थ! कहकर 
यह बताया हे कि पुरुषार्थ करनेसे मवस्पिति पक जाती है, वह अपने श्राप 
नद्दीं पकती । ४ 


यहाँ पहले ३६ से 9३ वीं गाथामें आठ प्रकारसे परको झात्मा 


कद्दनेवालोके सम्बन्धमें कहा गया है | वे लोग सत्यार्थवादी क्‍यों नहीं है * 
यह बात यहाँ ४४ वीं गाथामें कही गई हैः--- 


एए सब्बे भावा पुरंगलदव्वपरिणामणिपरणा । 
केवलिजिशेहिं मणिया कह ते जीवो ति वच्चंति ॥४५॥ 


श्रर्थ:---यह पूर्व कथित अध्यवसान आदि सभी मे पुद्ठल द्वव्यके 
परिशमनसे उत्पन्न हुये हैं, ऐसा केवली सर्वज्ञ जिनदेवने कहा है, उन्हे जीव 
केसे कहा जा सकता है | 


यद्द पूव॑ कथित अध्यवसान-शुभाशु मभावके विकल्प, पुदूगल द्रब्य 
के परिणामसे रचित हैं, ऐसा भगवान सर्वज्ञ ठेवोंने कहा है। भगवानकी 
पुजा-भक्ति करनेके भाव या त्रत-अत्रतके भाव होते हैं सो वे सब जड़ द्रव्य 
से उत्न हुए हैं। 
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। पर्त;--यह सब घुनकर या जानकर भी पुंजा-भक्ति ब्रत इत्यादि 
क्यों करते हैं ? 

५... उत्तः--वे अशुभभावको दूर करने के लिये ऐसे भाव करते हैं| 
जबतक वीतराग नहीं हो जाते तबतक अशुभभावको दूर कके शुभभाव करते 
हैं, किन्तु यहाँ तो वत्तु ख़रूप बताया जा रहा है| उस शुभभावको अपना 
खरूप माने या उससे धर्म होना माने तो वह ज्ञान है | जितने शुभ या 
झशुभके, अथवा दया या हिंसाके विकल्प आते हैं उनमें ज्ञान अस्थिर हो 
जाता है, इसलिये कहा है कि वे पुदूगल द्र॒व्यसे उत्पन्न हुए हैं आत्मासे नहीं | 
यद्यपि वे भाव आत्मा होते हैं, कहीं कर्ममें--जड़में नहीं होते, किंतु उन भावों 
की अवस्था जड़के आधीन होती है | वे भाव आत्मामें से उत्चन्न नहीं होते 

४ इसलिये उन्हे जड़का कहा है। शुभभाव विकार भाव हैं | उन विकार भावेसे 

---सम्यकूदशन और सम्यकृज्ञान नहीं होता, ऐसा सवज्ञ वीतराग देवने कहा है | 
वे शुभाशुभ परिणाम बाह्य _निमित्तकी ओर जानेवाले भाव हैं | आत्मा मात्र 
वीतराग खरूप प्रभु है, जिन्हें उसकी खबर नहीं है, उन सबके भाव बाह्य 
निमित्तकी ओर होते हैं। इन अध्ययसान आदिक समस्त भावषोंको सर्वक्ञ 
वीतराग अरहत देवोंने पुदूगल द्रव्यका परिणाम कहा है | जिनके ज्ञानमें सम- 
स्त जगतकी कोई मी वस्तु श्रजानरूप नहीं हैं ऐसे से वस्तुओंसे प्रत्यक्षरूप 
जाननेवाले भगवान वीतराग अ्ररहत देवोंके द्वारा शुभाशुभ अध्यवसान आदि 
भाव पुदूगल द्ब्यके परिशाममय भाव कहे है | 

आत्मा ज्ञानमूर्ति है। जब उसमें यह शुभभाव होते हैं, कि-देवमक्ति 

करूं, गुरुमक्ति करूं, अथवा विषय कषाय आदिके अशुभ भाव होते हैं तब 

ज्ञान अस्थिर होता है, उसमें संक्रण होता है | जब ज्ञान एक कार्यसे दूसरे 

पर जाता है तब वह बदलता है--हिलता है, यही विकार है। जितनी करने 

/ घरनेकी बत्ति होती है सो वह सब विकार है और विकार आत्माका खभाव 
नहीं है। ऐसा त्रिलोकीनाथ तीयैकर देवने जैसा देखा है, वैसा कहा है | 


श्प 
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विकारभाव चैतन्य खमावमय जीवद्रव्य होनेमें समर्थ नहीं है, कि- 
जो जीवद्रब्य चैतन्य भावसे शून्य पुदूगल भावसे अतिरिक्त ( मिन्न ) कहा 
गया है; इसलिये जो इन अध्यवसानादिको जीव कहते हैं वे वास्तवमें परमार्थ।_ 
वादी नहीं हैं । 
ज्त्मामें जो शुभाशुभभाव होते हैं वे चैतन्य खभाव होनेके लिये समर्थ 
नहीं हैं | शरीरकी क्रिया मुझसे होती है ऐसा कतृत्वका भाव इत्यादि कुछ भी 
झआत्मामें नहीं है । किसी मी अ्रक्रारका विकारभाव शआत्मामें नहीं है, ऐसा तीपे- 
कर भगवानने कहा है | इसलिए जो श्रध्यवस्तान आदिको जीव कहते हैं ने 
वास्तव आत्माको नहीं मानते | 
शुभाशुभ परिणामसे जो पुण्य पापका बन्ध होता है उससे धूल 
मिट्टीके ढेरके अतिरिक्त और क्या मिलता है ? उससे श्त्मा नहीं मिल सकता । 
जो परप्रदार्थते आत्माको लाभ होना मानते हैं वे इन उपरोक्त भाठ मतवालोंकी (० 
भोति ही परको आत्मा माननेवाले हैं।जो यह मानते हैं कि-यदि शरीर 
अच्छा हो तो धर्म करे अथवा शरीरके द्वारा धर्म होता है तो वे सब जड़को ही 
झात्मा माननेवाले हैं और वे आत्माकी हत्या करनेवाले हैं । इसलिये जो ऐसा 
मानते हैं वे वास्तवमें सत्यार्थवादी नहीं है, क्योंकि उनका पक्त झागम युक्ति 
और स्वानुभवसे बाधित है । 
जो भी विकारभाव होता है वह जड़से उत्पन्न होनेवाला है, ऐसा 
शात्र मी कहते हैं, युक्ति-न्यायसे भी वह जड़ सिद्ध है और अनुभवसे मी वह 
जड़ है, इसलिये इन तीनोसे उनका पक्ष बाधित है । 
जो यह कद्ते हैं कि प्रवृत्तिक जितने भाव होते हैं वे हमें लाभ- 
दायक हैं वे झूठे हैं । छुख दुःखकी बत्ति हो, हर शोकका भाव दो सो वह 
जीव नहीं है, यह सर्वेज्ञ मगवानका कथन है। 
आत्मा शरीादिसे ही नहीं किन्तु पुण्य पापकी बत्तिसे मी परे 
क्योंकि वे पुण्य पापके माव जड़ हैं, ऐसा आगममें कथन है। 
किसीका यह्द मत है कि जैसे कोयले की कालिमा कोयलेसे अक्षग 
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नहीं है, इसीप्रकार अध्यवसानसे आत्मा अलग नहीं है, उसे आचाय्येदेव स्वा- 
,चुभव गर्मित युक्तिसि कहते हैं कि स्वयमेत्र उत्पन्न हुए राग द्वेषसे मलिन 
>'अध्यवसान जीव नहीं है । 
यहाँ स्वयमेत्र पदसे यह कहा है कि तुके भान नहीं है, इसलिये 
ऐसा लगता है कि सद्दज रागद्वेष होता है | चैतन्यमूर्ति अखडानन्द है इसकी 
खबर नहीं है इसलिये तुमे ऐसा लगता है कि मानों यह्द रागद्रेषके भाव स- ' 
हज आत्माके घरके हों । इसे विशेष स्पष्ट करते हुए आगे कहते हैं। 
अज्ञानी ने अमी यहाँ कोयलेका उदाहरण दिया था किन्तु यहाँ 
आचायदेव सोनेका उदाहरण देते हैं। जेसे सोना पीला है, किन्तु यदि उस 
सोनेको अम्नमिमें तपाया जाये तो उस समय जो कालिमा निकलती है, वह 
.” सोनेकी नहीं, किन्तु धुएँ की है । इसीप्रकार अध्यवसान चितस्वरूप जीवके 
*-> नहीं है। आत्मा चिदानन्द स्वरूप है। उसमें जो बृत्तियां होती हैं वह का- 
लिमा हैं, वह आत्माके घरकी नहीं किन्तु पुदूगलके धरकी वस्तु है । जैसे 
धुएंसे सोना आच्छादित हो जाता है, श्रर्थात्‌ दिखाई नहीं देता इसीग्रकार 
मलिन पुण्य पापके भाव मेरे हैं ऐसे अमिग्रायके घुएऐमें आत्मा आच्छादित 
हो जाता है। 
पुण्य पापके मलिन भाव मेरे हैं, ऐसे अमिप्रायसे मी चेतन्यमूर्ति 
आत्मा अलग है। वह चित्स्वरूप श्रात्मा अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप आत्मा मेद- 
ज्ञानियोंके द्वारा अर्थात्‌ सम्यकृदरशन प्राप्त जीवेकि द्वारा अध्यवसान से अलग 
अनुभव आता है | धर्मी होनेके बाद अध्यवसानसे मिन्न भात्मा प्रत्यक्ष 
अनुमवर्म झाता है | 
कितने ही अन्च॒ और विपरीत दृष्टिवाले कहते हैं कि धर्म प्रगट 
होता है सो हम उसे कैसे जान सकते हैं, उसे तो केवली ही जानते है। 
यहाँ। तो सम्यकृदशन और सम्यकूज्ञान हुआ सो वहों खय॑ यह आत्मा अलग 
ही प्रत्यक्ष भवुमवर्मे भाता है । मेदज्ञानी भर्यात्‌ चतर्थ गुणर्थानवर्ती गृहस्था- 
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श्रमी जीव पुण्य पापसे मिन्न आत्माका अनुभव करते हैं। उसका वेदन करते 
हैं| जब केवलज्ञान होता है तब भिन्न अनुभव करते हैं सो बात नहीं है, 
किन्तु यहाँ तो सम्यकृदशनके होनेपर अपनेको प्रृथक््‌ अनुभव करनेकी बांत ल्‍ 
है। इसप्रकार श्रागम युक्ति और अनुभवकों लेकर तीन ग्रकारसे कहा है। 

श्त्मा देह से मित्र है। उस भात्माका जैसा स्वभाव है उसे जाने- 
उसकी श्रद्धा करे और उसमें एकाग्र हो तो स्व॒तत्रता रूप मोक्ष मिले बिना 
नरहे। 

पर वस्तु में सुख दुःख नहीं है किन्तु सुख दुःख मात्र भासित होता 
है| यह मात्र कल्पना कर खखी है कि अनुकूलतामें छुख ओर प्रतिकूलतामें 
दुःख है। न तो राजपाठका मिलना छुख है और न निर्षनता दुःख है; 
किन्तु अपनी कल्पनाके द्वारा पर पदार्थमें छुख-दुख मानकर चौरासीका श्राण । 
बना रखा है। पर पदार्थमें छुख नहीं है इसलिये मात्र 'भासित होना! कहा 
है, श्र्थात्‌ सुख है नहीं किन्तु सुख भासित ह्वोता है। 

श्त्मा सदा शुव-अविचल ज्ञानादि गुणोंसे परिपूर्ण है, उसे भूलकर 
ऐसा विपरीत श्रष्यवसान करता है कि--ल्ली, पुत्र, रुपया, पैसा इत्यादि छुख 
रूप हैं, अच्छे हैं, लामरूप हैं; और इस प्रकार विपरीत अध्यवसानको आशध्मा 
मानकर वहाँ अटक रहा है। उस अध्यवसानकों अलग नहीं करना चाहता 
किन्तु उसे रखना चाहता है, जिस वस्तुको अपने घरका मान रखा है उसे 
तो रखना ही चाहेगा, निकालना क्‍यों चाहेगा ? किन्तु उस अध्यवसानसे मित्र. 
आत्मा धर्मात्माके द्वारा स्वय उपलम्यमान है श्र्थात्‌ धर्मात्मा उसका प्रत्यक्ष 
अनुभव करता है । 

अनादि जिसका पंच. अवयव है ओर अनंत जिसके भविष्य का, , 
अवयव है ऐसी जो एक ससरण रूप किया है उस रूप क्रीड़ा 
करता हुआ कर्म मी जीव नहीं है, क्‍योंकि कर्म से मित्र अन्य चेतन्य 
स्वभाव रूप जीव मेदब्ञानियों के द्वारां स्वये उपलम्यमान है, भर्थात वे उसका 
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प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं। 

जो यद्व मानता है कि-कर्मोसे संसारमें परिभ्रमण किया है और 

+ केनॉसे ही ससारमें परिभ्रमण करेंगे वह अपने कर्म रहित स्वभावकों नहीं 

जानता, और कर्मकों ही आत्मा प्रानता है। इस प्रकार वह ऐसी मान्यतारूप 
ससरण--भ्रमणरूप क्रिया को अर्थात्‌ राग द्वेंषकी क्रियाको अपनी 
क्रिया मानता है । मै रागद्रेषसे अलग हूँ, वह मेरी क्रिया नहीं है, मेरी क्रिया 
मुझमें है ऐसी ग्रतीति नहीं है, और शाद्लन में जो कर्म की बात भायी है उसे 
पकड़े बेठा है कि कर्म ने मुझसे भूल करायी है, किन्तु कर्म भूल नहीं करता, 
भूल करते समय कर्म मात्र निमित्त रूप से उपस्थित है। अपनी भूल से स्वय 
परिभ्रमण करता है। कहीं कर्म परिभ्रमण नहीं कराते और कर्म मोक्ष मी 
| नहीं देते, इसलिये कर्म भात्मा से प्रथक्‌ वस्तु है। 

प्रश्न---पुण्य के कारण यह सब अनुकूलता तो मिलती ही है, 
या नहीं ५ 

उत्तर, --पुण्य कहाँ उसके घर की वस्तु है ? वह तो क्षणिक है- 
विनाशक है, धूल है । कमी क्षुणमर में बदलकर राजा से रंक हो जाता है 
तो कमी धनवान से निधन हो जाता है। कमी क्षणिक पुण्य के भाव करता 
है तो अच्छे संयोग मिल जाते हैं, और पाप के भाव करता है तो नरक में जाता 
है, क्योंकि वे विकारी भाव क्षणक्षण में बदलते हैं, इसलिये पुण्य में से पाप 
करके कीड़े मकोड़े का भव धारण करके नरक्-निगोद में चला जायगा। 
पुण्य की मिठास धूल की मिठास के समान है। हे 

शका:--कर्म तो झ्नादिकालसे चल्ले आरहे हैं, इसलिये वे कैसे 
छूट सकते हैं ? जैसे चनेंमें से पुनः उत्पन्न चना उस्न्न होता है, उसीप्रकार 
अनादिकालसे कर्मसे कर्म बंधता चला आ रहा है, उसकी परंपरा नहीं टूटती, 
इसलिये कर्म केसे छूट सकते हैं ? 

समाधानः---अभान द्वारा बंधे गये कर्म भान द्वारा टूट सकते हैं। 
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कम कहीं अनादिकालके नहीं होते, किन्तु श्रनादिका अर्थ यहदों ऐसा है कि 
कर्म प्रवाइ--परंपरासे अनादिके हैं, जेसे एक रुईंकी पौनीसे दूसरी जुढ जाती 
है और इसप्रकार उनकी परंपरा चलती रद्दती है, ( यथ्पि पौनी अलग भल- 
दूसरी होती है ) इसीप्रकार कर्म नये नये--दूसरे दूसरे बैँंधते रहते हैं ? पुराने 
दूर होते हैं और नये बंध जाते हैं, इसलिये वे कर्म अनादिके नहीं हैं, किन्तु 
वे प्रवाहरूपसे अनादि हैं, कहीं एकके एक ही कर्म अनादिकालके नहीं होते । 
राजासे लेकर रंक तक ओर हाथीसे लेकर चींटी तक किसीके पास मी अनंत 
कालीन कर्म नहीं होते, किन्तु अधिकसे अधिक असंखझ्य वर्षोके कर्म वर्तमानमें 
होते है । अभव्यक्षे पाप मी सचर कोड़ाकोड़ी सागरसे अधिक स्थितिके कर्म . 
नहीं होते | लाखों गायोंको काठनेवाले कसाईके पास मी असंख्य अरब 
स्थितिवाले कर्म होते हैं, चाहे जैसे पानीके पास मी असरूय अरब वर्षेकी स्थिति- 
वाले कर्म होते हैं, किसीके पास मी अनन्त अरब वर्षकी स्थितिवाले 
कर्म नहीं होते, कोई मी भात्मा कभी मी अनन्त अरब वर्षके कर्म न तो बाघ 
सका है न बांधता है, न बाध सकेगा । 

श्रत्माकी प्रतीतिको और आत्माकी निर्मल मोक्ष पर्यायकों प्रगठ करे 
तो उसकी अनन्त कालकी स्थिति होती है, क्योंकि मोक्षक्ी स्थिति अनन्त 
कालकी होती है, झात्माकी मोक्षरूप निर्मल श्रतरस्थामें ऐसा होता है, किन्तु 
तीनलोक ओर तीनकालमें मी अनन्तकालके कर्म बन्ध नहीं होते । कर्मोंके 
नाश करनेका आत्माका खभाव है। कर्मोंसे मित्र आत्माका स्वभाव सम्यकृदृष्ट 
जीवोंको प्रत्यक्ष अनुभवर्में भाता है।. - 

कुछ भज्ञानीजन यह कहते हैं कि यदि कर्म मागे दे दें तो अपनी 
मुक्ति हो जाये, किन्तु ऐसा माननेवाले सर्वथा मृढ़ मिथ्यादृष्टि हैं | कुछ लोग 
कहते हैं कि कर्म हैरान करते हैं, वे जैसा करें वैसा होता है, अपने हवाथकी 
बात ही कया ? किन्तु विचार तो करो कि कहीं कर्म हैरान कर सकते हैं श् 
बेचारे तो जड़-धूल हैं। उन्हें तो यह मी खबर नहीं है कि हम कौन हैं, और 
इम कर्मरूपमें परिणमित हुए हैं या क्‍या हैं? किन्तु कर्मका बहाना निकालनेवाले 
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भ्ज्ञानीको कर्मसे मुक्त नहीं होना है, इसलिये कहता है कि कर्म मुझे हैरान 
करते हैं, और यदि कर्म मार्ग दें तो मोक्ष प्राप्त हो । 

565... जैसे व्यवहारमें 'वीका घड़ा” कहा जाता है. किन्तु वास्तवमें घड़ा 
घीका नहीं मिट्टीका होता है, मात्र घीके निमित्तसे मिट्टीके घड़े को घीका घड़ा 
कह दिया करते हैं , इसीग्रकार यह कह दिया जाता है कि आत्माके साथ 
कर्म लगे हुए हैं ऐसा कहा जाता है किन्तु कर्म शआात्मा नहीं है और आत्मा 
कर्म नहीं है, कर्म कर्ममें श्रोर श्रात्मा आत्मामें । किन्तु शाद्लोमें कर्म निमित्तक 
कथन हों, तो उसका वैसा अर्थ समके लेकिन यहों तो विमित्तकी ओरका 
कथन है उसे न समझे; और कर्मको अपना माने एवं उससे ग्रथक्त्वकी प्रतीति 
न करे तो उसे यथार्थ समझें नहीं भा सकता | 


| कोई कहता है कि-ढके हुए कर्मोंकी क्‍या खत्रर पड़ सकती है * किन्तु 
: >है भाई ! कर्म तूने किये हैं या दूसरे ने ” विपरीत पुरुषार्थसे जो कर्म किये हैं 
वे सम्यक्‌ पुरुषार्थसे एक ज्षणभरमें छूट सकते है, और श्रल्पकालमें मुक्ति हो 
सकती है, यदि स्तरय॑ सम्यक्‌ पुरुषार्थ करे तो यह सब कुछ हो सकता है, उस- 
में कर्म आडे नहीं आ सकते। किसी कर्ममें ऐसी शक्ति नहीं है कि 
पुरुषार्थ करने वालेको पुरुषार्थ करनेसे रोक सके । 
अपनी ख्तंत्रता को न पहिचाननेत्राले और अपने वीयेको परा- 
घीन माननेवाले मरण समय असाध्य हो जाते हैं, वह बाल मरण है। सच्चा 
मरण तो ज्ञानियोंका कहलाता है, कि जो आ्रात्मानन्दर्मं झूलते हुए देह्वत्याग 
करते हैं| आत्मा परसे निराला चेतन्यघन है, उसमें कूलते हुए ज्ञानीका मरण 
होता है। मरण आनेसे पूर्व ज्ञानीको प्रसलता होती हे, अतरगमें आत्मामें से 
प्रसन्नता ही प्रसनता प्रगट होती है, तब वह ज्ञानी विचार करता है कि 
५ इतनी सारी प्रसन्नता की विशेषता कैसे स्फुरित हो आती है ? और इसलिये 
बह मरणको निकट शआया जान लेता है | 
आत्माके परिचयके साथ शआत्माका उपयोग धातको ग्राप्त न हो इस 
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प्रकार स्वरूप रमणतामें ज्ञानी मरण करता है। ज्ञानी कहता है कि जगतमें 
ऐसा कोई कर्म नहीं है अथवा कर्ममें ऐसा कोई रस नहीं है कि जो मेरे मर्ण 
के समय आडे झाये अथवा मेरे उपयोगका घात कर सके । ज्ञानीका 
ऐसी खरूप लीनतामें होता है कि चैतन्यक्रे उपयोगका घात नहीं द्ोता । 


अज्ञानी सदा मरणके भयसे घबराता रहता है,-अज्ञानीका मरण 
बाल मरण, अज्ञान मरण, जड़ मरण है। और ज्ञानी आनन्दोल्लासके मूलेमें 
भूलता हुआ देह त्याग करता है 

श्रीमद्‌ राजचन्द्रने अंतिम समय कहा था कि--मुके कोई बुलाना 
मत, मैं अपने खरूपमें लीन द्वोता हूँ । 

ऐसे वचन कौन कद सकता है ? यदि सच पूछा जाये तो इसका 
नाम मरण है। पूर्ववद्ध धारणासे यदि ऐसा कहा जाये तो उसका कोई मूल्य 
नहीं, किन्तु यदि श्रीमदूकी मौति सहज वाणी निकले तो उसका सच्चा 
मूक्य है । 

भले ही चौथे या पॉचवें गुंण॒स्थानमें हो किन्तु चैतन्यकी प्रतीति 
सह्दित स्पिएता पूवेक समाधिमरण हो तो वह मरण एक विशिष्ट प्रकारका- 
प्रशस्त मरण है | 

जिसका समाधिमरण द्वोता है, और जिसका अखंड उपयोग पूर्वक 
मरण हुआ है, तथा जिसने संधिको नहीं तोड़ा है वह जिस दूसरे भवमें जाता 
जाता है, वहां मी उसकी जागृतिकी सन्धि नहीं टूटती । क्योंकि वह मरण 
समय अखड सन्धि लेकर गया है इसलिये सन्धि नहीं टूठती किन्तु अखंड 
रहता है | 

जिसे धर्मके प्रारम्मकी खबर नहीं है उसे धर्मके अन्त और मध्यकी 
खबर कहाँसे हो सकती है ? जिसे धर्मकरे प्रारम्मका ज्ञान है उसे उसके अन्त , 
का अर्थात्‌ केवलज्ञानका मी ज्ञान है, और उसे यद्द मी ज्ञान होता है कि 
बीचमें समाधिमरण किसप्रकार होता है | सम्यक्त्वी जीव चैतन्य स्वमावकों _ 


४ 


बडे 
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परसे मिन्न अनुभव करता है, उसमें उसे शंका या संदेह नहीं द्वोता, किसीसे 
कुछ पूछने नहीं जाना पड़ता। यह सब चतुर्थ गुणस्थानमें होता है, जहाँ 
धर्मका प्रारम्भ है, और उसकी प्रूणतारूप जो केबलज्ञान है उसकी मी सम्य- 


_क्चोंको खबर द्वोती है। पूर्णता किस प्रकारकी होती है इसे ज्ञानी भलीमौति 


जानता है, और प्रंणेताको सिद्ध करनेका चीचका साधक मांगे भी अच्छी 
तरह जानता है | साधक दशामें बीचमें कौन कौनसे निमित्त ञ्ाते हैं, और 
किस प्रकारके शुभराग होते हैं, इसे मी मलीमेंति जानता है। समाधिमरण 
कैसे हो यह भी ज्ञानी मलीमाति जानता है। 


जब नारियलके; मीतर खोपया उसकी छालसे चिपका होता है तब 
छालके तोड़ने पर वह खोपरा मी टूट जाता है, किन्तु जब नारियलमें पानी 


नहीं रहता और वहद्द सूख जाता है तब मीतरका गोला छालसे अलग दो 


"जाता है। ऐसी नारियलकी छालके तोड़ने पर मीतरका गोला ज्यों का त्यों 
बना रहता है, और वह टूटता नहीं है। इसीग्रकार शरीररूपी नारियलमें ज्ञान- 
खभावी भगवान भ्ात्मा खोपरेकी मॉति विद्यमान है, किन्तु शरीरके साथ एक- 
लबुद्धि और रागद्वेषके कारण मरण समय शरीर पर कष्ट होनेसे अज्ञानी जीव 
अआकुलित हो उठता है, और ज्ञानीने विपरीत मान्यता तथा अज्ञान पूर्वक 
होनेवाले रागद्रेषको खुखा डाला है, इसलिये (ज्ञानी आत्माको सूखे हुए नारि- 
यलके गोलेकी मौति शरीरसे मिन्न समझता है, इसलिये मरण समय उसका 
आत्मा आ्आाकुलित नहीं होता किन्तु उसका चैतन्य-गोला भलीमाँति प्रथक 
द्ोकर शरीरको छोड़ता है । ज्ञानीका मरण असाध्य नहीं होता, आनन्द पूर्वक 
होता है। 

कर्मसे मिन्न चेतन्‍न्य स्वभावरूप जीचब धर्मात्माके द्वारा प्रत्यक्ष अनु- 
भवमें आता है, सम्यक्तववीको अपने चेतन्य स्वभावकी खतयं ही खबर द्ोती है 
उसे उसमें कोई शका नहीं होती, और न किसीसे पूछने ही जाना पड़ता है| 

तीज्--मन्द अनुभवसे मेदरूप होनेसे दुरन्‍त राग रससे परिपृणे अध्यव- 

१६ 
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सानोंकी सतति मी जीब नहीं है, क्योंकि उस सन्ततिसे अन्य-पृथक चेतन्य 
स्वभावरूप जीव मेदज्ञानियोक्रे द्वारा स्वथ उपलम्यमान है, अर्थात्‌ वे उसे 
प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं | 3 

अज्ञानी कहता है कि तीत्र-मन्द रागसे प्रथक्क कोई जीव नहीं है । 
देव, गुरु, शात्र पर जो राग होता है सो मन्दराग है, और मकान, सी, पुत्र 
इत्यादि पर जो राग होता है सो तीत्रराग है। ऐसा तीज्र मन्द राग ही जीव 
है, इत्यादि | क्लिन्तु दया मक्ति त्रतादिका जो राग है सो मन्द राग है और 
हिंसा भूठ चोरी विषयादिकरा जो राग है सो पाप राग है। अज्ञानी कहता 
है कि ऐसा तीत्र-मन्दराग दुरन्त है, अर्थात्‌ उससे पार उतरने की हमें जमती 
नहीं है | 

संतति भर्थात्‌ एकके बाद एक प्रवाहरूप रागके रससे मेरा चेतन्य 
रस अलग है । उस राग-द्वेषके रसकी संततिको तोड़कर सम्यक्त्वीकों श्रात्माके + 
निजरसका अलुभत्र होता है | 

जैसे संसारमें कमाई करे तो रुपया पेसा नकद दिखाई देता है, 
इसीप्रकार धर्म नकद है | रुपया पैसा तो पर पदार्थ है किन्तु धम तो भात्मा 
का स्वमातर है, इसलिये वह घझुखरूप है। यदि पुरुषार्थ करे तो वह नगद 
शअलुभवमें आता है। वीतराग होनेसे पूर्व मी रागके रसकी तीव्रता और मन्द- 
ता से आत्माका रस सर्वया मित्र है, इसप्रकार सम्यकृज्ञानियोंको प्रत्यक्ष अनु- 
भवमें आता है इसलिये धरम नकदी है। 

नई पुरानी श्रवस्थादिके मेदसे प्रवतेमान नोकम मी जीव नहीं है, 
क्योंकि शरीरसे मिन्न चेतन्यस्वभावरूप जीव भेद ज्ञानियोंके स्वथ उपलम्यमान 

है, अर्थात्‌ वे उसे प्रत्यक्ष अनुमव करते हैं । 

शरीरकी भ्रतिक्षण होनेवाली अवस्थाको अज्ञानी अपना मानता है,“ 
जब कि वह जड़की है। आत्मा उसका तीनलोक और नत्रिकालमें मी कर्ता 
नहीं है, किन्तु अज्ञानी जीव अनादिकालसे परका कवुत्व मान रहे हैं| जगत 
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को यह बात समझें नहीं आयी, और जब सममरमें ही नहीं आयी तब श्रद्धा 
करना तो कह्देंसे हो सकता है £ इतना ही क्यों, जगतके जीवोंके काममें 
£भाजतक यह बात नहीं पड़ी | 
शरीरके हलन चलन ओर वोलचाल की नई पुरानी अनेक प्रकारकी 
अवस्था होती है वह सब तुझसे मिन्न है, उसका तू कर्ता नहीं है,--ऐसा 
सर्वज्ञ देवने कहा है । लोग यह सममभते हैं कि हमारे द्वारा उगली ऊची 
करने पर ऊची होती है, किन्तु यह मिथ्या है, क्योंकि तु एक तिनकेके दो 
टुकड़े मी नहीं कर सकता । 
शरीरका मोटा होना हुबला होना, खुशक मिलना या न मिलना 
इत्यादि सत्र पुन्नलकी अवस्था है, वह जीवका स्व॒रूथ नहीं है अर्थात्‌ उसकी 
सत्ता जीवकी सत्तासे मिन्न है। वह पुदूगलकी सख्वृतत्र सत्ता है। भात्मा 
_ शरीरसे मिन्न है । शरीरकी अवस्था शरीरमें ओर आत्माकी शत्रात्माम होती है | 
आत्मा ज्ञानस्वभाव है इसलिये वद्द ज्ञानस्वरूप आत्मा शरीरकी अवस्थाको 
केसे कर सकता है ? हिलना डुलना इत्यादि सब शरीरकी अ्रवस्था है। शरीरा- 
रादिकी अवस्था सब मेदरूप है, वह एकरूप नहीं रह सकती, तब ऐसे मेदको 
तू केसे कर सकता है 
प्रश्न.---यह कहद्दा जाता है कि-कायाके दोष आत्मा करता है, 
क्या यद्द ठीक नहीं है 
उत्तः--नहीं, कायाके दोष आत्मा नहीं कर सकता । अपने भावो 
में जो दोष होते है उन्हे उपचारसे शरीरके दोष कह देते हैं । 
प्रश्न: --तब योगके जो पन्द्रह भेद है, उनका क्या अर्थ होगा * 
उत्तरः-- शरीर मन वचनके जो भग हैं सो सब निमित्तके भंग है, 
वह रागके निमित्तका कर्ता स्त्रय नहीं है | रागको दूर करनेके लिये निमित्तसे 
बात कही है। जिस निमित्तकी ओर रागका कुकात्र होता है, वह निमित्तके 
भग कद्दलाते है। उस रागमें मनका निमित्त हो तो मनोयोग, बचनका हो 
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तो वचन योग, और कायका दो तो काययोग कद्दलाता है | योगके जो '" 
पन्द्रह मंग कहे हैं उनमें रागते अस्पिरता होती है तब योगका जो निमित्त 

होता है वह निमित्तके भंग कहलाते हैं, वे आत्माके मंग नहीं हैं | भाता तो” 
अरूपी ज्ञानधन है, उसमें पन्द्रह मेद नहीं हो सकते । श्रात्मामें जो विकारी 

भाव होते हैं उसमें जो निमित्तकी ओटमें रहकर राग करता है, उस निमित्त 

पर आरोप करके सत्य असत्य योग इत्यादि उस ओरके भग कर दिये गये हैं, 

तथापि उन योगोका कर्ता आत्मा नहीं है। 


राग द्वेषादि जो भाव होते हैं, उनमें बीचमे जो निमित्त आता हे, 
उसे रागका निमित्त कहा जाता है, और निर्मल अवस्था प्रगट करनेमें बीच 
में जो देव गुरु शाख्रका निमिच्त भाता है, उसे निमेलताका निमित्त कहते हैं । 

आत्मा चिदानन्द ज्ञानमूर्ति है । भीतर उस निमित्तके भगकी ओरका ३ 
होनेवाला भाव न करे और मै चिदानन्द शुद्ध आत्मा हूँ ऐसा भाव करे, यह 
समभनेके लिये योगके निमित्तकी बात कही है, किन्तु निमित्तके कतृत्वकी बात 
नहीं कही | मन वचन ओर काय जड़ हैं, इसलिये योगके दोषोकों दूर करने 
की बात कहकर उस ओरका राग दूर करनेको कहद्दा है, और आत्मग्रतीति करके 
वीतराग भाव प्रगट करनेको कहा है। वैसे तो अज्ञानी मी एक परमाणु मात्र 
की पर्याय बदलनेको समर्थ नहीं है । यदि एक द्रव्य दूसरे द्वव्यका कुछ भी 
कर सके तो दो द्रव्य एक हो जायें | 

ज्ञानी-सम्बक्वी जीव शरीरादिक पर पदार्थोंसे मित्र चेतन्य-स्वमाव 
रूप आत्माका प्रत्यच्ष अनुभव करता है। 

समस्त जगतको पुण्य /पापरूपसे व्याप्त करता हुआ कर्मका विपाक 
मी जीव नहीं है, क्योंकि शुभाशुभभावसे मिन्न चैतन्य खभावरूप जीव भेद 
ज्ञानियोंक्रे द्वारा स्वयं उपलम्यमान है, श्र्थात्‌ वे स्वयं उसका ग्रत्यच् अनुभव 
करते हैं । 

चार गतियों पुण्य पापका फल है। जगतमें वे पुएय और पाप 
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व्याप्त हो रहे हैं, वे मी जीत्र नहीं है, क्योंकि सम्यकृदरशनमें प्रतीति होने पर 
,शुभाशुभ भावसे मिन्न आत्माका अनुमत्र होता है। ज्ञानीके शुभाशुभ भाव होते 
"तो हैं, तथापि उन शुभाशुभ भावोसे मित्र होकर आत्माका अनुभव करता 
है, क्यों कि अमी वह वीतराग नहीं हुआ है | वीतरागको राग अलग नहीं 
करना पड़ता, क्योंकि वह तो अलग हो ही चुका है। चतुर्थ-पचम गुणस्थान 
वर्ती गृहस्थको भी ऐसा अनुभवत्र होता है उनकी यह बात है, ज्ञाता इृष्ट परसे 
मिन्न चैतन्य खभाव ज्योका त्यों अनुभव करता है। 

जिस भावसे भगवानकी भक्ति की जाती है वह भी राग है इसलिये 
यह बात नहीं है कि शुभ परिणाम छोड़ दिये जायें और अशुभ किये जाये, 
किन्तु उन शुभ भावोंसे न तो धर्म होता है न मोक्षमाग ही ख़ुलता है। तीन 
लोक और तीन कालमें मी शुभाशुम करते करते क्रमश. धर्म प्रगट होनेवाला 
नहीं है, किन्तु निराले स्वमावकी प्रतीति करने पर ही निराला खभाव 
प्रगट होगा । 

शका --जैसे बैलगाड़ी, घोड़ागाडी, रेलगाड़ी और हवाई जद्दाज 
इत्यादि क्रमश, तीत्र गतिक्रे लिये आव्रश्यक् होते है, ओर उनके द्वारा जल्दी 
से जल्दी ययास्थान पहुँचा जाता है, उसी प्रकार शुभ करते करते शुद्धता तक 
क्यों न पहुँचा जायेगा * 

समाधान:--बिकार करनेसे अविकार कहोंसे होगा ” अविकार स्व- 
रूपकी श्रद्धा करने पर ही अविकार भाव प्रगट होता है। जातिमें से ही जाति 
श्राती है, कुनातिसे नहीं। बम्बई जानेका मार्ग मालूम न हो फिर चाहे गाड़ी 
में बैठे चाहे हवाई जह्ाजमें किन्तु बम्बई केसे पहुँचेगा ? इसी प्रकार आत्म 
खभाव कैसे प्रगट होता है इसे पहले सममे, श्रद्धा करे और फिर उसमें 
स्पिरताके प्रयत्नमें चीमें चले या जल्दी चले, किन्तु मोक्षमागंका भान है, 
इसलिये अवश्य मोक्ष प्राप्त कर लेगा। पुण्य पापके भाव मेरे श्रात्मामें नहीं 
है, मै ज्ञानमूर्ति आत्मा उन भावोसे सर्वया मित्र निराला हूँ, ऐसी श्रद्धा करने 
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से धर्म माव प्रगट होता है। किन्तु पुण्यमाव खय धर्म है, वही धमका माग 
है और उसी मागेसे धीरे घीरे मोक्ष पर्याय प्रगट होगी ऐसी मान्यता स्वधा 
मिथ्यात्व और पाखंड है | शुममाव अशुममावोंको दूर करनेके लिये है, किन्तु __ 
शुभभावको धर्म मान बैठना मिथ्यात्र है | 

मेरा खमाव ज्ञाता-दृष्टा है ऐसी प्रतीति होने पर आशिक शुद्ध पर्याय 
प्रगट होती है, किन्तु अमी अशुभ माव विद्यमान हैं, पृर्णतया शुद्धमें स्थिर 
नहीं दो सकता, इसलिये अशुम मावको दूर करनेंके लिये शुभमें प्रइत्ति 
करता है, किन्तु पूर्ण शुद्ध पर्याय प्रगठ होने पर शुभभाव भी छूट जाते हैं । 
सम्यक्त्वीके उसकी भूमिक्रानुप्तार शुभाशुभ भाव होते है किन्तु उसमें उसे 
विवेक होता है | अशुभभावो को छोड़नेके लिये पुरुषार्थ परवंक शुभ भावोंमें 
प्रवृत्त होता किन्तु उन्हे आदरणीय नहीं मानता, किन्तु वह जानता है कि यह 
शुभभाव आत्नत्र हैं, राग है, बन्धन है, और इसप्रकार वह उनका कर्ता नहीं ( 
होता । ज्ञानीका कुकाव प्रूणेतया खरूपमें स्थिर हो जानेकी ओर ही रहता है, 
किन्तु वह पुरुषार्थकी मन्दता को लेकर शुभभावमें ग्रवृत्त होता है । 

साता-शअसाता रूपसे व्याप्त समस्त तीम्रता-मन्दतारूप ग्रुणोके द्वारा 
मेद रूप होता हुआ कर्मका अनुभव भी जीव नहीं है, क्योंकि सुख-दुःखसे 
मित्र अन्य चेतन्य स्वभावरूप जीव मेदज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलम्यमान है, 
अर्थात्‌ वे उसे स्वय प्रत्यक्ष अनुभव करते है । 


अनेक प्रकारकी अनुकूलताशोंसे युक्त साताके वेदन और अनेक 
प्रकारकी प्रतिकूलताओंसे युक्त असाताके वेदनसे मित्र शआत्माका स्वरूप इमें 
नहीं बेठता | जो साताका भोग करता है वह अस्ताता भी मोगता है| साता 
ओर असाता दोनोंसे मित्र आत्मा कैसे हो सकता है,” इसप्रकार अज्ञानी 
जीव कहता है, और वह जीव को साता असातारूप ही मानता है | ; 

जिसे पुण्य पापके परिणामसे मिन्न आत्माकी खबर नहींहे, और 
जो यद्द नहीं जानता कि आत्मा पुण्य पाप के सूचम रससे मी सवेया मिन्र 
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है, पुण्यके सूदम रससे भी सर्वया मित्न है, और आत्माका चैतन्य रस जड़ 
रससे स्वेया मिन्न है, वह आत्माकी सर्वथा मिन्नताकी प्रतीति न करके साता 
' के रसको आत्माका रस मान लेता है । कमी कमी मनमें सःताके रसका ऐसा 
वेदन होता है कि अज्ञानी उसे आत्माकी शांति मान लेता है । किन्तु भात्मा 
में साताके रसका एक सूच्रम अश मी अनुमभवमें आये तो वह आत्माका रस 
नहीं है, वह परका रस है, जड़का रस है। परका एक अश मी शआात्मामें नहीं 
है, आत्मा चेतन्य रससे परिप्रणे है। जिसे यह खब्नर नहीं है, और जो जड़के 
रसको आत्माका रस मान रहा है वह मोक्ष मार्गमें नहीं, किन्तु बंधन मारमें 
प्रवृत्त है । 
कई लोग कहा करते है कि-हमें ध्यानमें शातिका वेदन होता है, 
प्रकाश दिखाई देता है, और कई जोगी बनचा कहा करते हैं कि हमें ध्यान 
“में आत्माका आनन्द आता है। किन्तु वे सब जड़के प्रकाशको भात्माका 
प्रकाश और जड़के आनन्दको आत्माका मान रहे हैं। क्योंकि आत्माका 
श्ररूपी ज्ञानप्रकाश वर्ण, गंध, रस और स्पश युक्त रूपी प्रकाशपे मित्र प्रकार 
का है। अज्ञानी उसकी महिमाको नहीं जानता और जड़की महिमाके गीत 
गाता है। भरे ! प्रकाशके देख लेने से क्या कल्याण हो गया * उससे 
आत्माको क्‍या लाम हुआ ? जिन्हें आत्मस्वभावकी यथार्थ प्रतीति नहीं है, 
और जिन्हे परकी महिमा जमी हुई है, वे सत्र बधके मार्ग पर है, मोक्ष मांगे 
पर नहीं । 
भीतर 'मणसुहया” नामक प्रकृतिका उदय होने पर मनमें ऐसी शांति 
मालूम होती है और ऐसा आनन्द लगता है कि श्रज्ञानी उसे आत्माका आनंद 
मान लेता है। चिदानन्द आत्मा परिपणे और ख्ततंत्र है, ऐसे परसे मिन्न 
आत्माकी जिसे खबर नहीं है, वह परसे आनन्द मानता है जिसे यही खबर 
नहीं है कि यह किस प्रकारका आनन्द है, ओर जो यह नहीं समझता कि 
यह आनन्द अलग है ओर मेरे चेतन्यका आनन्द अ्रलग है, वह्द साताके रस 
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में फँसा हुआ है। वह भलेही ध्यान करता रहता हो तथापि वह मोक्षमा्ग 
पर नहीं है, किन्तु बंधके मागेपर है। आत्माके यथार्थ परिचयके बिना यथार्थ 
ध्यान नहीं हो सकता । यदि पहले यथार्थ ज्ञान करे तो फिर यपार्थ ध्यान है| 
तत्वकी प्रतीतिके बिना कहाँ स्थिर होगा । परमें स्थिर होगा । 

मीतर ऐसे शुक्ल लेश्याके परिणाम होते हैं कि जिनसे मनमें गति 
का वेदन होता है, किन्तु वद्द रतिका भाग है। उसका.वेदन होने पर उसे 
आत्माका रस माने किन्तु उस रससे मित्र आत्मस को अलग करना न जाने 
तो वह मी असावधान-भ्रज्ञानी है। संसारकी अलनुकूलताकी साताके वेदनमें 
आत्मा मानने वाले और 'मणसझुदया! नामक ग्रकृतिकी सातामें आत्मा मानने 
वाले-दोनों एक ही प्रकारके हैं | 

आज कल बहुतसे लोग यह कहा करते हैं, कि हम नित्य ध्यान 
करते हैं किन्तु श्रात्माको जाने बिना ध्यान कहों-से होगा * कषाय कुछ मन्द, 
हो, साता प्रकृतिका उदय हो, अर्थात्‌ मनमें कुछ शातिसी प्रतीत हो तो यह 
मानने लगता हो कि मुझे! आत्माका झानन्द आ रहा है, किन्तु यदि उससे 
आत्माकी बात पूछेतो एकमी सच व निकले | श्रात्मा अनन्तगुणका पिंड है; 
आत्मा वस्तु उसके गुण और उसकी पर्यायसे परिषृ्ण है। एक रजकणका 
मी कर्ता नहीं है; रजकण अपने गुण ओर पर्याय से परिषृ्णे है; आत्माका 
कार आत्मामें, और रजकणका काये रजकणमें होता है, दोनोंके काये मिन्न 
हैं, जिसे ऐसी प्रतीति नहीं है, किन्तु ध्यान कर रहा है, तो समझना चाहिये 
कि वह वहाँ अटक रहा है, और मागे पर नहीं आया | 

जैसे समझदार मनुष्य शक्कर और मिश्रीक्रे लडुडुओंकी अलग अलग 
परख कर लेता है, उसीप्रकार सम्यकुजश्ञानी साता और आत्माके रसका अलग 
अलग भेद कर लेता है| आचायदेव कहते हैं कि पुणय-पापके रससे मिन्न « , 
भात्मा मेद ज्ञानियोंके द्वारा खयं उपलभ्यमान है, अर्थात्‌ सम्यकज्ञानी उसका ' 
प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं 
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वास्तविक अनेकात तत्वको माने बिना यथार्थ अनुभव नहीं हो 
सकता उसे आत्माका वेदन नहीं किन्तु विकारका बेदन होता है। आत्मा 
अपनी अपेक्षासे मी है और पर अपेक्षासे मी है, ऐसी दृष्टि एकान्तदृष्टि है। 
कूसने दो द्॒न्योंको एक माना इसलिये वही सच्ची एकान्तदृष्टि है। शआत्माकी 
अपनी श्रपेक्षासे अस्ति है, ओर परकी अपेक्षासे नास्ति है, ऐसी दृष्टि ही 
सच्ची अनेकान्त दृष्टि है | इस अनेकान्त इृष्टिको माने बिना सच्चा अनुभव 
नहीं हो सकता । 
श्रीखंड की माँति उभयात्मक रूपसे मिले हुए आत्मा और कर्म 
दोनों मिलकर भी जीव नहीं हैं, क्योंकि सप्रूणेतया कर्मसे मित्र श्रन्य चैतन्य 
खभावषरूप जीव मेदज्ञानियोंके द्वारा खयं उपलभ्यमान है, अर्थात्‌ वे उसे 
प्रत्यज्ञ अनुभव करते हैं | 
यहाँ अज्ञानी कहता है कि हम आत्मा और कर्म दोनोंको मानते 
हैं किन्तु दोनों मिलकर काम करते हैं ऐसा मानते हैं | 
, प्रश्न--जब जीव सिद्ध ह्वो जाता है तब दो द्रव्य अलग काम 
करते हैं या नहीं £ 
उत्तरः---शरे ? त्रिकालमें अलग काम करते हैं। 
एक परिनामके न करता दरब दोय | 
दोय परिनाम एक दव्वे न घरतु है॥ (नाटक समयमार ) 
-. झरर्थात्‌ एक शअ्रवस्थाको दो पदार्थ एक साथ नहीं करते, और दो 
अवस्थाओंकोी एक दब्य नहीं करता; यह तीयकरदेवका निश्चित सिद्धात है । 
कर्मकी अ्रवस्थाको आत्मा करे ओर कर्म करे अर्थात्‌ एक भ्वस्थाको 
दो द्रव्प मिलकर करे यह नहीं हो सकता, इसीग्रकार शआत्मा ज्ञान करे और 
शरीरादिकी अवस्था मी करे, हसप्रकार एक पदार्थ दो अवस्थाओको धारण 
नहीं करता। यदि इस सामान्य सिद्धातको भलीमोति समझ ले तो उसका 
के फ मोक्ष हुए बिना न रहे । 
वस्तुकी मिन्नताकी प्रतीतिके बिना अज्ञानी जीव श्रीखेंडकी भाँति 
जीवको जीव और कर्म दोनोसे मिला हुआ एकरूप मानता है। किन्तु जीव 
२० 
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तो संपूर्णतया कर्मोंसे मित्र है, ओर कर्मोंकी अवस्थासे मी त्रिकाल मिन्न है । 

सम्यकज्ञानी, जीबैंको कर्मकी अवस्थासे मिन्न चैतन्य खभावमय 
प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं। इसलिये अनुभवसे भी सिद्ध होता है कि भात्मा 
कर्मसे मिन्न है | हि 

आर्थक्रियामें समर्थ ऐसा कर्मका संयोग मी जीव नहीं है, क्योंकि 
लकड़ीक्े आठ टुकड़ोंके संयोगसे निर्मित पलंगसे मिन्न, उस पलंग पर 
सोनेवाले पुरुषकी भॉति कर्म सयोगसे मिन्न, अन्य चैतन्य स्वभावरूप जीव 
मेद ज्ञानियोके द्वारा स्वयं उपलम्यमान है, श्र्यात्‌ वे उसका प्रत्यक्ष अनुभव 
करते है। 

कर्मका संयोग कर्मकी क्रिया करनेमें समर्थ है, किन्तु वह अआत्माकी 
क्रिया करनेमें समर्थ नहीं है, इसलिये वह जीवसे भिन्न है, जीव स्वरूप नहीं 
है | अज्ञानी जीव भाठ कर्मकी क्रियाकों ही जीव मानता है, और कर्मके 
संयोगसे होनेवाली अवस्थाको अपने आघीन मानता है। किन्तु वह कर्म ओर” 
उसके निमित्तसे होनेत्राली अवस्था-दोनोंसे तू अलग है, वह तेरे आत्माका 
स्वरूप नहीं है । 

ज्ञानावरणीयकर्मने ज्ञान गुणको, दशनावरणीयने दशन गुणको, मोह- 
नीयने प्रतीति और स्थिरता गरुणको, तथा अतराय कर्मने वीय गुणकों रोक 
रखा है, ऐसा कहा जाता है, किन्तु सच बात तो यह है कि जब स्वये राग 
द्वेषमें फँसकर अपनी ज्ञान अवस्थाको हीन करता है, तब ऐसा आरोप कथन 
होता है कि ज्ञानावरणीय कर्मने ज्ञानको रोक रखा है, इसीग्रकार दशेन, 
चारित्र और वीये इत्यादिके सम्बन्धमें भी समझ लेना चाहिये | स्वयं ही अपने 
स्त्रभावमें परिणमित न होकर, उल्टा होकर रागद्वेष ओर आकुलतारूप परि- 
णमित होता है, अर्थात्‌ अपन गुणकरी अवस्थाको स्त्रय ही हीन करता है। 
उसमें कर्म तो मात्रनिमित्त अर्थात्‌ उपस्थित मात्र हैं | स्वय हीन अवस्थाको , 
परिणमित होता है, किन्तु कर्म पर आरोप काके कहा जाता है कि इस कमने ' 
आवरण डाला है | अरे ! यह कहते तुमे लज्जा नहीं आती कि तेरी प्रभुताको 
चुकानेवाला ( भुलानेवाला ) कोई अन्य कम है ? 
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कुछ लोग कहते हैं कि कमे अबगुण कराते हैं, किन्तु यह तो 
बिचार कर कि कम अबगुण कराते हैं या तू अवगुणा करता है, तब अबगुर 
द्वोते हैं ? अपने पुरुषार्थको तो प्रगट नहीं करता, तब तेरी इस भूलके लिये 
कप क्या करें ? वे तो वेचारे जड़ हैं। वे जड़कर्म तेरे चैतन्यकों कैसे 
अवगुण करा सकते हैं ? तू जब भूल करता है तब वे मात्र उसमें निमित्तरूप 
होते हैं निमित्त तो मात्र बारदानके समान है। वारदान बारदानमें और 
माल मालमें है| बारदानकी क्या कीमत ? बारदान वह माल नहीं है। जेसे 
पल्नंग और उसपर सोने वाला जीव दोनों मिन्न हैं, इसीग्रकार आठ कम्मोंसे 
आत्मा बिलकुल मिन्न है। भेदज्ञानी उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं । 
आत्मामें कर्म अवगुण कराते हैं, ओर जब्न कर्म दूर हो जाते हैं, तब 
आत्मामें गुण प्रगठ होते हैं, यह घोर अज्ञानीके घरकी बात है; वीतग़गके 
घ्रकी नहीं । 
॥#&, _ ययचपि यहाँ यह भआाठ प्रकार कहे गये हैं किन्तु इनके श्रतिरिक्त अन्य 


मी कोई विपरीत कथन करते हो तो उन्हें मी इसीग्रकार समझ्ाना चाहिये इस 
प्रकार भगवानका उपदेश है। 
चेतन्य स्वरभावरूप जीव सर्व पर भावोसे मिन्न है, जो कि भेदज्ञा- 


नियोको अनुभव गोचर है। इसलिये यदि ज्ञानी पूर्वोक्त आठ प्रकारोंमेंसे 
किसी मी प्रकारसे जीवको माने तो उस प्रकार जीत्रका स्व॒रूप है ही नहीं | 

कर्म और आत्माक्री एकलबुद्धिरूप जो अध्यवसान होता है, अज्ञानी 
उसीको जीव मानता है। कुछ लोग कहते हैं कि---जेसे अनेक कल पुर्जे 
और लट्टू इत्यादि मिलकर घड़ी बनती है, उसी प्रकार शरीर ओऔर पुण्य-पाप 
के भाव इत्यादि मिलकर आत्मा होता है, किन्तु यह निशा श्रम है, यह बात 
उपरोक्त आठ बोलोंके आठ उत्तरोंमें मली भांति कह दी गई है। 

प्रश्त:---कहीं इस समय स्तार दशामें कर्म और आत्मा अलग है * 
» तो सिद्ध होने पर अलग होते हैं * 

--ज्ञानी जन अपने अनुभवसे स्पष्ट जानते हैं कि--इस 

समय मी भत्मा और कर्म सर्वथा मित्र है। जो इस समय कर्मसे आत्माको 
मिन्न नहीं मानता उसका आत्मा कमी भी कम्मोंसे मिन्न नहीं होगा, और ड्से 
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धर्म-लाभ नहीं होगा । 
तिलोमें रहने वाला तेल वर्तमानमें ही अलग है। जब बह वर्तमान 
में अलग होता है, तमी तो अलग हो सकता है, इसी प्रकार वतमानमें कर्म 
और श्रात्मा अलग हैं अतः जब भात्मा सिद्ध होता है, तव अलग हो सकता“ 
है । मेदज्ञानियोंको प्रथक्‌ श्रात्माकी प्रतीति केवलज्ञान होनेसे पूर्व, इसी समय 
हो रही है | शुभाशुभ भात्र होने पर भी भेद ज्ञानियोंको इसी समय आत्माकी 
प्रथक प्रतीति हो रही है । 
यदि इसी समय जड़से मित्र झ्रात्माकी प्रतीति न हो तो वह ज़ड़से 
अलग नहीं हो सकता, और उसे प्रथक्‌ जाने बिना सम्यकत्व नहीं होता, 
सम्यक्तके बिना चारित्र नहीं होता, वीतरागता नहीं होती, केवलज्ञान नहीं 
होता, और मुक्ति नहीं होती । नि! 
यहाँ आठ कर्म और पुण्य पापके परिणाम इत्यादि को जड़में ही )., 
गिन लिया है, उन सबको मिट्टी मान लिया है। शरीरादिक बाहरकी मिट्टी 
ओऔर कार्माण शरीरसे उत्पन्न होनेवाले मलिन भाव अन्दरकी मिट्टी हैं, भगवान 
आत्मा इन मिट्टियोंसे अलग है। 
अब यहाँ पुद्ठलसे मित्र आत्माकी प्राप्तिके प्रति विरोध करनेवालोसे, 
अर्थात्‌ पुद्नलकों ही आत्मा माननेवालोंसे, उनके आत्महितकी बात कहकर 
मघुरता और सम्मावसे उपदेश देते हुए कहते हैं कि-प्रभो ! तुम्हारे द्वारा जड़- 
चेतनकी खिचड़ीमें आत्मा कैसे मान लिया गया | आचार्यदेव इसी प्रकार-- 
प्रेम पृवेक उपदेश देते हुए कलशरूप काव्य कहते हैं कि:--- 
विरस किम परेणाकाय कोलाहलेन 
स्वयमपि निश्चतः सन्‌ पहय षण्मासमेक। 
हृदयसरसि पुंसः पुद्वलाद्धिन्न धाम्नो & 
नजु किमलुपलव्धिर्भाते किचोपलव्धिः-॥३४॥ 
अर्थ:--हे भव्य ! व्यर्थका कोलाहल करनेसे तुमे! क्या लाम है ! 
तू इस कोलाइलसे विरक्त हो और एक चेतन्यमात्न बस्तुको स्वयं निश्चल--लीन 
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ट्वोकर देख, ऐसा छुद्ट माह्ठ तक अभ्यास' कर और देख कि ऐसा करनेसे तेरे 
हृदय सरोवरमें उस आत्माकी प्राप्ति द्लोती है या नहीं, कि-जिसका तेज, प्रताप, 
अकाश पुद्॒लसे मित्र है । 
हू है भव्य आत्मा ! ठहर ! तू इस पुण्य पापके भावको अपना मानकर 
उसमें क्‍यों अठक रद्दा है ? इस श्रकार तो तू कमी भी पार नहीं पा सकेगा। 
ऐसा उत्तम अवसर और सत्‌ समागम प्राप्त हुआ, सर्वज्षकी वाणी कानोंमें 
पड़ी फिर मी तू व्यर्थका कोलाहल क्‍यों कर रहा है ? मला, यह कैसी बात 
है'क्ि-तुमे अपना स्वरूप समभमें नहीं आता और पर स्वरूप त, समझ 
लेता है? यह मानव शरीर मिला और श्रात्म स्वरूपमें स्थित होने का छुयोग 
मिला फिर 'मी त्‌ कोलाहल कर रहा है कि हमारी समझ में नहीं भाता यह्द 
तो कठिन मालुम द्योता है। अब यह्द व्यय का कोलाहल करना छोड़ दे । 
( हे भव्य जीव | इस दथा के कोलाइल से क्या लाभ है? इस शरीर 
* भदिर में' काम क्रोधादि विकारों से रहित चैतन्य प्रभु विराजमान है, उसे देख, 
उसे ढूंढ और उसमें स्थिर होजा | मै ऐसा करूँ तो धर्म होगा और वैसा 
कर डाब तो धर्म होगा तथा पर से धमे दो सकता है, इत्यादि व्यथ का 
कोलाइल छोड़ दे और अब कुछ स्थिर हो, निदृत्त दो । 
तेतीस गाथाएँ प्रूणी करते हुए आचायेदेव ने कहा था कि यह छुनकर 
किसे भेद ज्ञान न होगा ! कोई दीप सत्तारी हो तो उसकी यद्वों बात नहीं 
है | वहाँ तीन के दो अकों पर (३३) जो कुछ कद्दा था वह यहाँ चार के 
दो अकों (४४ वीं गाथा ) में कहते है कि हम इतनी इतनी बातो से लेकर 
कहते. भा रहे हैं, तंब फिर यह छुनकर किसे आत्म प्रतीति न होगी 
' प्रभो ! पचेन्द्रिय के विषयों को बन्द करके भीतर देख कि कैसी निर्मल 
चैतन्य घारा बह रही है, उसका शरीर वाणी पुण्य पाप के परिणामों के साथ 
. « कोई सम्बन्ध नहीं है । ' | 
। - पचेन्द्रियों का लक्ष्य बन्द करके झेंखि बन्द कर ले तो भी भीतर अनेक 
वर्षों की स्मृति को रख सकने लायक एक वस्तु विद्यमान है; जो अनेक वर्षों 
की बात को स्थृति में ला सकती है | कल क्या हा था, और दस वर्ष 


कै 
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पहले कया हुआ था, यह सब याद आा सकता है, वह याद करने वाला शरीर 
ओऔर इन्द्रियों से मिन्न चेतन्य मगवान है, चैतन्य पदार्थ है, उसे देख । 

एक परमाणु दूसरे का कुछ नहीं कर सकता, एक आत्मा दुसरे का कुछ 
नहीं कर सकता, इसलिये अब ठ्‌ अपने ही आँगन में खड़ा रह | कोई किसी +.... 
का कुछु कर सकता है, यह मानना त्रिकाल मिथ्या है । इसलिये यह जो 
कोलाइल है सो तेरे ही घर में, तेरे ही आगन में हो रहा है। अत्र तुमे 
अपने ही आगन में झर्थात अपने ही मार्वों में रहकर अपनी कितनी द्वानि 
करनी है। 

ञ्री, पुत्र इत्यादि तेरा कुछ नहीं कर सकते, देव गुरु शाझ्न भी तेरा कुछ 
नहीं कर सकते। कोई तेरा वबिगाड़ने या सुधारने में समय नहीं है, और तू मी 
किसी का कुछ विगाड़ने सुधारने में समर्थ नहीं है, से द्रव्य असहाय है। 
इस लिये अत्र तुमे क्या करना शेष रह जाता है १ तु केवल अपने भाव ही 
कर सकता है | उल्टे या सीधे भाव करना तेरे द्वाथ की बात है, क्यों कि 
दूसरे का त कुछु नहीं कर सकता । जगत का प्रत्येक पदार्थ पर से असद्दाय है। 
तू यह मानने को समर्थ है कि जितने विकारी भाव होते है सो मै हूँ, किन्तु 
विकारी भाव करके तुझे क्या करना है ? अब तुमे अपने ही आंगन में कोला- 
इल करने से क्‍या लाभ है * 

मनमें जो भाव होते है वे सब तेरे हाथ में हैं, किन्तु विकारी भावों को 
अपना माननेसे तुमे क्या लाभ है ? वस्तुका परम स्वतंत्र स्वभाव है, तब पर- 
भाव को अपना मानकर तुके कौनसा लाभ मिल जायेगा। 

शरीरादि और ञ्री कुठुम्बादि तथा देव, गुरु, शान तेरा कुछ नहीं 
कर सकते ओर तू उनका कुछ नहीं कर सकता इसलिये सब्र ओोर्से खदेड़कर 
तुके एक ओर तेरे घरमें ले आये हैं, भव तू ही कह कि तुमे अपने ही 
आगनमें, ओर अपने ही घरमें आकर कितनी हानि करनी है ? हु 
त्‌ अपनी जाति और समाजका कुछ मी भला बुध करने को समर्थ 

नहीं है, इसलिये अब्र अपने ही आगनमें खड़ा रह | और पुण्य पापकी वृत्ति 
से अलग हो जा। तू भले ही अपने मीतर कोलाहल कर रहा है, किन्तु पर 


! 


हि] 
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पदार्थ तेरा कुछु भी नहीं कर सकते, त्रिलोकी नाथ तीथैकर मी तेरा कुछ 
नहीं कर सकते | वस्तुका यह्द परमसत्य स्वभाव है, इससे अन्य यदि कुछ दो 
तो वह मिथ्या है । 
रू हिंसा, भूठ, चोरी आदि पापके परिणाम और अहिसा, सत्य, दया, 
दान आदिके पुण्य परिणाम हैं, इन दोनों अशुभ और शुभ परिणामोंमें फेंसे 
रहकर तुमे अब कितना-क्या लाभ निकालना है ? कोलाहलको बन्द कर ! 
शान्त रद्द शान्त रह | और श्रव अपनी दया कर | 

इस शरीरमें चैतन्य भगवान सववेया पृथक तत्व विद्यमान है, उस 
चैतन्य मूर्तिमें स्थिर हो । स्वय--स्वृतः अनुभव कर, प्रत्यक्ष अनुभव कर। 
मन, राग और पर की अपेक्षासे रहित, तथा इस प्रकार परावलम्बन से रहित 
स्वयं--स्वतः अनुभव कर, पराश्रयके विना स्वयं प्रत्यक्ष अनुमव कर | तेरा 
चेतन्य मूर्त्ति स््रमाव अलग है उसे पहिचान, उसीमें स्थिर हो, चैतन्य मूर्ति 
भात्माको स्वयं देख और निश्चल-लीन हो जा | 

यहा इतना-इतना सममानेके बाद कहते हैं कि अब तू प्रथक ह्दो 
जा अनुभव कर, यदि एकदम सम्के बिना करना चाहे तो नहीं द्वोगा। 
आचारयदेव कहते है कि छुद्ट महिने तो अभ्यास कर निवृत्ति ले सारी बातें 
छोड़ हे और मात्र चैतन्यमूर्तिको ही मीतर अम्यास करके परसे अलग क्र । 

आत्मा ध्रव चैतन्यमूर्ति परसे निराला अखंडानन्द है। जैसे ठडके 
दिनोंमें घी जम कर घन हो जाता है,-ऋठोर हो जाता है, उसी प्रकार झभात्मा 
कठिन--कठोर है | जैसे उस कठिन घीमें उंगली नहीं जा सकती उसी प्रकार 
सुद्ठ आत्मामें अन्य वस्तु प्रवेश नहीं कर सकती । 

जैसे घी श्रप्मिकि सयोगसे गर्म होकर ढीला हो जाता है, उसी प्रकार 
आ्रात्मा कर्मके संयोगसे राग द्वेषमें युक्त दो तो अवस्थामें उष्ण होकर दीला 

, हो जाता है किन्तु द्रव्य तो छुदढ़ ही है, अखडानन्द ही है | वह खड खंड 
। नहीं हो सकता | ऐसे भगवान आत्माका छुद्द महीने अम्यास कर । 

प्रदेशमें रुपया पैस्ता कमाने जाता है तो वद्दा कितने वष लगा 

देता है ? रुपये पैसेको अपना मानकर उसका खामी वनता है, किम्तु रुपया 
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पैसा तो जड़ पदार्थ है। तब यह तो विचार कर कि जड़का स्वामी जड़ 
होता है या चेतन ? जड़का स्वामी जड़ ही होता है, जो जड़ शरीर और 
रुपया पैसा इध्यादिको अपना मानता है, वह जड़ ही है, उसे आत्मात्री प्रतीति 
नहीं है । हे मूर्ख | तुके तारनेवाला रुपया पैसा नहीं है, यदि तेरे लाढों। _ 
करोड़ों रुपयोंको गलाकर तुमे पिला दें तो भी तेरी दुगति नहीं रुक सकती; 
और यदि अपने माने हुए लाखों करोड़ों रुपये किसीको दान ढे दें तो भी 
धर्म नहीं हो सकता । 

धर्म आत्माका स्वमाव है, उस स्वभावकों कुछ कोलाहइल बंद करके 
देख । मगवान चैतन्य आत्मा जो कि निनरधनसे भरपूर है, और जो घन 
कमी घट नहीं सकता, उसकी बात तुझसे कर रहे हैं, उसे एक बार अभ्यास 
करके देख ऐसा करनेसे अपने हृदय सरोवरमें जिसका तेज और प्रताप पुठ्ल 
से मिन्न है उस शआत्माकी प्राप्ति होती है या नहीं 

जो लोग कह्ठते हैं कि यह सूक्म बात हमारी सममरमें नहीं आती 
उनसे आचार्यदेव कहते हैं कि अपने हृदय सरोवरमें कुछ खोज करके देख 
तो सही * 

ऐसा सममे बिना अनन्तबार कुत्ता विल्‍ली और गिजाई इत्यादि की 
माँति जन्म मरण किये किन्तु ऐसे जन्म मरणका क्या मुल्य है। जब मरने 
वाला मरता है तव घरके लोग एकत्रित होकर रोते हैं, ओर मरनेताले के 
गुणगान कर चलते हैं कि वह बड़े पुण्यशाली थे १ दुनियाके लोग ऐसे ही 
पागल होते हैं| कहीं पागलोके सींग थोड़े ही उगते हैं * मेरी सी मेरे पुत्र 
मेरा पैसा ओर सब कुछ मेरा- मेरा कहते हुए अज्ञानी जीव मूढ़ता पूर्वक मर 
गया, और मरकर न जाने कहाँ गया होगा, फिर भी लोग कहते है कि वह 
बड़ा पुण्यशाली था, भला वह पुण्यशाली कैसा * पुण्यशाली तो वह है, जो 
स्वरूपको पहिचान कर उसमें लीन होकर देहको छोड़ता है | यह्०ां स्वरूपकी , 

पहिचान करनेवाले को पुण्यशाली कहा है, उसमें पुण्यका भर्थ आात्माकी' 

पवित्रता समझना चाहिये। 

तू अपने तत्वकी पहिचानके विना कहाँ जायेगा ? तू ततवकी पद्दि- 
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चानके बिना ही मानता हो कि मुमे लाभ होगा और धर्म होगा, तो यह 
बात बृूथा है। अपने आत्मलभावकी खब्रक्रे बिना तू कहाँ जाकर टिकेगा * 
लोग जीवनकी बाजी लगाकर मी मोती निकालनेके लिये समुद्रके नीचे जाते 
और इतना घोर परिश्रम करते हैं, किन्तु जब आत्माका अभ्यास करनेकी 
बात आती है तो उसके लिये परिश्रम करनेको जी नहीं करता | 
लोग बड़े बड़े वेतन पाते हैं और मानते हैं कि यह हमारे परिश्रम 
ओर चतुराईका फल है, किन्तु यह मिथ्या है, वह तो पूर्वकृृत पुण्यका फल 
है। इसीप्रकार उच्च पढ़ाई करके बड़ी बड़ी पदवियों पा लेना भी वर्तमान 
पुरुषारथया फल नहीं है। पहले ज्ञानावरणीयकर्मका अल्प बध किया 
होगा इसलिये ज्ञानका विकास बना रहा इसीसे वर्तमानमें बुद्धि और कला 
दिखाई देती है, और पहले कुछु कषाय मन्द की होगी, इसलिये वर्तमानमें पुण्य 
का उदय दिखाई देता है । तथापि यदि आत्माका परिचय करे तो यह्द बर्त- 
_मान पुरुषार्थका फल है, धर्म पूर्वक्षत पुण्यसे नहीं होता किन्तु वह वतेमान 


पुरुषार्थसे ही होता है, इसलिये उसके लिये परिश्रम करना कठिन मालूम 
होता है| जो पुरुषार्थत्ते नहीं होता उसमें परिश्रम करता है श्रोर जो पुरुषार्थ 


से होता है उसके लिये परिश्रम जरहीं करता। बड़ेसे बड़े अधिकारीका पद 
पा लेना वर्तमान पुरुषार्थका फल नहीं है। रुपया पेसा ग्राप्त करनेका राग है, 
तब तक जिस किसी व्यापार या नौकरी इत्यादिसे पैसा मिलना हो उस प्रकार 
का विकल्प आये बिना नहीं रहता । बुद्धिक्रा विकास होने पर मी यदि आत्म 
प्रतीतिके लिये पुरुषार्थ नहीं किया, तो सारे प्रयत्न व्यर्थ है। इसलिये कहते 
हैं कि यदि अपने ख्वरूपका भभ्यास करे तो आत्म खरूपकी प्राप्ति अवश्य 


ह्ो। 

एक मगीका बालक भी बुद्धिशाली हो सकता है, और एक वणिक 
पुत्र मी वज्र मूर्ख हो सकता है| ऐसा मी देखा जाता है कि-कोई वणिक 
पुत्न दस वर्षमें भी जो कुछ नहीं लिख पाता उससे कई युता अधिक, ओर 
अल्प समयमें कोई मगीका पुत्र पढ़ लेता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि बुद्धि 
का विकास होना वर्तमान पुरुषार्थदा फल नहीं है। यदि अपने स्वरूपका 
अभ्यास करे तो तत्काल ही आत्माका लाभ पुरुषार्थसे हो जाता है, यदि पर- 


्ज्क 
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वस्तु हो तो तप्काल प्राप्ति नहीं हो सकती | 
अपना खरूप तो विद्यमान है किन्तु उसे भूल रहा है | यदि साव- 

धान होकर ठेखे तो वह अपने पास ही है, अथवा यह कहना चाहिये कि वह 
तू ही है। चैतन्य भगवान ज्ञान-भानन्दसे भरपूर है | शरीर मन वाणी इत्यादि 
सब घूल समान हैं । मै करूं घरूं यद्द भाव और हिंसा अ्रहिंसाका भाव सब _. 
विकार है। और मीतर जो चैतन्यमूर्ति भगवान है सो निराला निर्विकार है, 
उसे तू देख तो सही ! उसकी ग्राप्तेकि लिये एकबार छुद्द महीने तक उसीके 
पीछे लगकर श्रभ्यास कर और फिर देख कि आत्मा की ग्रा्ति होती है या 
नहीं | धर्म आत्माका खभाव है, उस खभावको निश्चल होकर एक बार तो 
देख । जिसका तेज-प्रताप अखंड है, उसका एकबार छुह महीना अभ्यास 
कर और देख कि शआत्माकी प्राति होती है या नहीं | अवश्य ग्राप्ति होगी | 

यदि सावधान होकर देखे तो राग द्वेष ओर शरीर रह्वित जैसा सिद्ध भगवान 
का स्त्ररूप है वेसा ही आत्मा मीतर विराजमान है, वैसा ही तुमे अनुभव होगा । ।* 

यहों जो छुद्द महीनेक्े अम्यासत्री बात कही है, इसका यह अर्थ नहीं 
है कि इतना ही समय लगेगा, क्योकि उसके लिये तो मुह॒त॑ मात्र ही पर्यात 
है। तू यदि आत्म स्वरूपको प्रगट करनेके लिये अभ्यास करे तो उसकी 
प्राप्ति एक मुह्ृते शर्थात्‌ 9८ मिनटमें ही हो सकती है, किन्तु शिष्पकों यह 
बहुत कठिन प्रतीत होता है, इसलिये यहाँ छुद्द महीनेका समय कह्द दिया है। 
यहाँ कोई यह कह सकता है कि यदि छुछ् महिनेमें आत्म स्वरूप प्रगठ हो 
सकता हो तब्र तो यह बहुत सरल है; आचाये देव कहते हैं कि-वह सरल 
तो है ही, अपने स्त्रभावकों जान ले तो वह तुममें ही है, जो कि सरल ही 
है । कोई यह मी कह सकता है कि यदह्द अभ्यास तो बहुत कठिन मालूम 
होता है | हम तो अपनी सम्पूणे सम्पत्ति दानमें दे सकते हैं, और उससे यदि 
घर्मलाभ होता हो तो ऐसा करनेको तैयार हैं| किन्तु यह तो विचार का / 
कि-यह रुपया पैसा तेरी वस्तु कहाँ है ? वह तो पर वस्तु है, इसलिये उससे' 
धर्म कैसे हो सकता है ? धर्म तो तुके अपना करना है, तत्र वह तेरा धर्म तेरी 
बस्तुसे प्रगट होगा या परवस्तु से * तेरी वस्तु तेरे पास है, उसीसे धर्म 
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होगा । आत्माने अपने खभावकों भूलकर पर लक्ष किया है, इसलिये उसे 
यह सब दुलभ प्रतीत द्वोता है । 
। अनुभव प्रकाश” में चॉपा नामक एक खालेकी कहानी है, कि-- 
"कर चोपा नामक खाला था जो सबकी गायें चराने जाता था | लोग उसके 
यहाँ पूछने आया करते कि चेंपा | मेरी गाय आ गई ? एक वार चॉपा 
शराब पीकर घर आया, और जिस प्रकार दूसरे लोग पूछा करते 
थे उसी प्रकार वह मी ( अपनेको भूलकर ) अपने द्वारपर खड़ा होकर 
पूछने लगा कि भाई चॉपा ! क्‍या मेरी गाय आ गई ? उसकी खत्रीने आकर 
देखा कि यह तो चौंपा ही बोल रद्दा है, तो उसने कहा कि तुम ही तो 
चोॉपा हो, जरा होश सभालो, यह क्या कह रहे हो ? तब उसे होश 
आया और वह समझ गया कि में ही चोपा हैँ । 
[ इसी प्रकार आत्मारूपी चॉपा ज्ञानानन्द स्तररूप है, वह अन्ञानके 
“क्वारण अपनेक्ो भूता हुआ है, शरीरदिक और राजादि को अपना मानने 
से उसे यह हो गया है कि वही मै हूँ, क्यों कि उसे श्नादि काल से यही 
अभ्यास है । जब उसे समझाने वाले श्री गुरु मिले तो उन्होने कहा कि 
तेरा स्ररूप तो परम निर्मल सिद्ध समान है, तूने जो मान रखा है सो वह तेरा 
स्वरूप नहीं है । इस प्रकार जब्र वह गुरु वचन सुनकर सावधान हो जाता 
है, तो उसे मालूम होता है कि यह मेरा स्वरूप नहीं है, मै अपने को भूला 
हुआ था | 
जीवों को इस काल में यथार्थ को समझना दुलभ हो गया है । 
इस पंचमक्नाल में अनेक स्थलों पर उल्टी प्ररूपणा हो रही है, ओर स्वय 
समझ नहीं पाते, इसलिये लोगों को यथार्थ का समझना कठिन हो गया है । 
जत्र आत्मा की बात होती है तब कहते हैं कि सुत्रह-शाम आत्मा की ही बात 
* क्यों होती है? किन्तु यह्द तो विचार कर कि आत्मा के अतिरिक्त दूसरी 
! कौनसी बात करनी है * 
सत्‌ समागम के द्वारा आत्म स्वरूप का श्रवण करके समझने का 
प्रयक्ष करे तो समर में आये, किन्तु चेतन्य मूर्ति को भूलकर राग द्वेष पुण्य 
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पाप में फंसा है इसलिये वह कठिन मालूम होता है | किन्तु यद्द अनम्यास 
के कारण और विपरीत मानने के कारण कठिन मालूम द्वोता है। शात्रों में 
बोधिवीजदुलभ की वात शआती है, किन्तु अपने स्वभाव की अपेक्षा वह 
घुलभ ही है | यदि उसके लिये एक बार परिपूर्ण अभ्यात्त करे तो छु&/... 
महीने से अधिक समय नहीं लगेगा। 
शआरजकल तो लोगों ने बाह्य अभ्यास को ही सब्र कुछ मान 
रखा है। 
श्री देवचन्द्र जी ने कहा है कि!--- 
द्रव्य क्रिया रुची जीव को रे, 
भाव धरम रुचि दीन; 
उपदेशक वैसे मिले, तो--- 
क्या करे जीव नवीन, रे | 
आजकल जीवों की भावधर्म की रुचि कम हो गई है। आत्मा हे 
क्या है ? धर्म क्या है £ मोक्ष क्‍या है ? और मोक्षमार्ग क्‍या है ? इसके “ 
यथार्थ स्वरूप को समझने की रुचि कम हो गई है, और बाह्मजड़ की क्रिया 
में ही जीव रचपच रहे हैं, किन्तु क्या जड़ की क्रिया से चैतन्य का धर्म द्वो 
सकता हे? इतना मी विचारने का अवकाश नहीं है | क्या किया जावे उपदेश 
देने वाले भी ऐसे ही मिलते है, इसलिये विचारे जीव क्या नवीन कर 
सकते हैं ? 
आजकल जीव जड़ क्रिया में ही धर्म मान बेठे हैं। धर्म क्‍या है, 
इसकी उन्हें कोई खबर नहीं है | वे तो जिस तरफ का उपदेश चुनते हैं 
उसी ओर हो जी हाँ कहने लगते हैं । जेसे घ्यजपुच्छु जिधर की हवा होती 
है, उधर ही हिलता है इसी प्रकार स्वय कुछ निणेय न करके जहाँ का उपदेश 
छुनता है वहीं कहने लगता है कि--'सत्य वचन महाराज” ? इस प्रकार 
सत्य असत्य की परीक्षा न करके जो सरल होता है उसी को मान लेता है; 
और जद्दा आत्मा की बात होती है वहाँ कहता है कि--यह तो सारे दिन 
आत्मा ही आत्मा की बात करते रद्दते हैं, इस प्रकाः उस बात में अहुचि 
प्रगठ करता है । किन्तु यदि कोई रुपया पैसा क्रिया काड या शुभ परिणाम से 
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धर्म होना बताये तो वह रुचिकर मालूम होता है और कहता है कि आप 
जो कहते हैं सो वही ठीक है, इससे शीघ्र ही मनुष्य भव से छुटकारा हो 
जायेगा ? किन्तु वह मी मिय्या नहीं है, इससे भत्र का छुटकारा नहीं तो 
पुष्प भव का छुटकारा अवश्य हो जायेगा, अर्थात्‌ मनुष्य भव को द्वारवर 
दुर्गतिमें जायेगा, और अनन्त कालमें मी पुनः यह मनुष्य भत्र मिलना कठिन 
हो जायेगा । 

जिस भाव से बध होता है, उस भाव से मोक्ष नहीं होता, जिस 
भाव से मोक्ष होता है उस माव से बध नहीं होता, जिस भाव से मनुष्यत्व 
मिलता है उस भाव से मोक्ष नहीं होता जिस भाव से तीर्थंकर गोत्र बँधता 
है उस भाव से मोक्ष नहीं होता, और जिस भाव से मोक्ष मिलता है उस 
भाव से तीथैकर प्रकृति या मनुष्यत्व इत्यादि कुछ नहीं मिलता | आचार देव 
कहते हैं कि जिस विधि और पद्धति से कहा जा रहा है उसे मलीभाति 
"समझ ले तो जन्म-मरण न रहे अवतार न रहे, बधन न रहे | 

आचाये देव कहते हैं कि हे भाई ! जिसमें तेरा कोई प्रयोजन सिद्ध 
नहीं होता उसमें व्यर्थ ही प्रयक्ञ कर रहा है, किन्तु जो हम कहते है उसमें 
एक बार तू छुद्द मास तो अभ्यास कर, चैतन्य स्वरूप को समझकर उसमें 
लीन होने का एक बार सतत रूप से उसके पीछे लगकर छुद्द मास अभ्यास 
कर यदि सचमुच ही एक बार छुद्द महीने अभ्यास कर लेगा तो शआत्मा की 
प्राप्ति हुये बिना न रहेगी । 

यहाँ शिष्य पुछुता है कि मगवन्‌ ? आत्मामें जो पुण्य पाप, दया, 
दिंसा और भक्ति, पूजा या ब्रतादिके भाव होते है उन्हें आपने जीव नहीं 
कहा, किन्तु उनसे मित्र आत्माका जो ज्ञाता-इष्टा स्वभाव है उसे जीत्र कद्दा 
है, किन्तु यह पुण्यपापादिके भाव तो कथचित्‌ चैतन्यके साथ सम्बन्ध रखते 
हैं, किसी प्रकारसे चेतन्यकी अवस्थामें प्रतिमासित होते है, वे चैतन्यके अति- 
रिक्त लकड़ी आदि जड़ पदार्थोमें होते हुए दिखाई नहीं देते | यहाँ शिष्यको 
जिज्ञासा हुई इसलिये अपने परिणामको देखना सीखा है। उसके कहनेका 
तात्पय यह है कि---हष, शोक, सुख दु,ख और उसका वेदन आत्माके साथ 
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सम्बद्ध प्रतिमासित होता है, किन्तु वे भात्र कहीं जड़में दिखाई नहीं देते, 
तब उन्हे जड़का क्यों कहा है ? शिष्यकों भीतर जो रागद्वेषकी आकुलताका 
वेदन हो रहा है उसे देखकर प्रश्न किया है। आचाये देवने ४५ वीं गाथामें 


आकुलता ओर अनाकुलताका स्ररूप समझाया है | “- 


आचायदेवने पुष्य पापके मलिन भावोको जड़का कहा है । शरीरादि 
के रजकण तो जड़ हैं ही, किन्तु भीतर जो काम-क्रोधक्े विकारी भाव होते है 
उन्हे मी जड़ कद्दा है। 

जितनी पुण्य पापकी वृत्ति होती है, वह सत्र वाह्म लक्षसे होती है। 
बह सत्र उपाधि है । जो उस उपाधि जितना ही आत्मा माचता है, वह अपने 
निर्मल स्वभावकों अलग नहीं मानता, इसलिये उनसे अलग होना, धर्म करना 
और मुक्ति ग्राप्त करना इत्यादि कुछ भी नहीं रहा | जिसे परके प्रति अपनेपन 
की बुद्धि है, उसे अपनी श्रद्धा नहीं है, अपने प्रुथक निर्मल स्वभावकी ग्रतीति 
नहीं है । जिसने विकारको अपना मान रखा है, वह उसे दूर करनेका और 
स्वरूपमें स्थिर होनेका प्रयत्न क्यो करेगा ? आचार्यदेव कहते हैं कि विकार 
भावोको अपना न मान और स्वरूपती श्रद्धा ज्ञान और चारित्र करके स्थिर 
हो तो वे विकार दूर हो जायेंगे । 

हिंसादिके अशुभ परिणाम ओर दया, दान, प्रूजादिके शुभ परि- 

णाम---सब विकारी परिणाम हैं, उनसे रहित मात्र चेतन्य स्वभावकी निराली 
प्रतीति, ज्ञान और स्थिरता ही मोक्षका माग है, इसके अतिरिक्त तीन काल, 
तीन लोकमें कोई दूसरा मार्ग मुक्तिका नहीं हो सकता | 

जीव बन्धनभावका नाश करना चाहते हैं, इससे सिद्ध होता है कि 
बधन भाव ओर बन्धनसे मुक्ति दोनो आत्मामें हैं, परमें कहीं नहीं है, और 
बन्धनभावसे प्रथक्‌ जीव स्वभाव मी है, इसीलिये बन्धन भावकों नाश करनेका 


्कम्ज्ट 


भाव होता है | श्‌ 


यहाँ शिष्प कहता है कि प्रमो | आपने तो मात्र स्वभाव, जागृत स्व्रमात्र 
ज्ञाता स्रभावकों जीव कह्दा है, जो जो भाव होते है उन्हे जान लेना, किन्तु उन 
भावमि एक मेक न होना अर्थात्‌ उन्हे दूर कर देना, इस प्रकार मात्र चेतन 
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होने के स्वभाव को ही जीव कहा है, किन्तु मीतर जो क्रोधादि भाव होते है 
वे कहीं लकड़ी इत्यादि में नहीं होते, किन्तु चेतन्‍्य में दिखाई देते हैं, वे 
किसी श्रपेक्षा से चैतन्य में होते हों ऐसा मालूम होता है, ते चेतन्य के साथ 
। सम्बन्ध रखते हुए दिखाई देते हैं | लकड़ी आदि में काम क्रोध होता हो 
एसा कभी न तो छुना है, और न देखा है, वह तो पुदूगल है, जड है उसमें 
कहीं भी आत्मा नहीं है । 
जड़ में कहीं क्रोध दिखाई नहीं देता | कहीं मुर्द मी क्रोध करता 
है ? दया, सत्य श्रादि के पुण्य परिणाम और दह्विंसा अस्तत्य आदि के पाप 


परिणाम- सब आत्मा के साथ सम्बन्ध रखते हो ऐसा मालूम होता है । किन्तु 
प्रभो ! आपने तो उन्हे निया जड़ कहा है | इन समस्त विकारी परिणामों 
को तो जड कहा ही है, किन्तु यदि उन्हें अपना मानू तो मुझे मी जड़ 
कहा है, किन्तु प्रभो ! वे सब विकारी भाव मुममें होते हुए प्रतीत ह्वोने हैं, 
सत्य बोल या असत्य बोलें वह सब मेरे परिणाम में होता हुआ मालूम 
झ्लोता है। इसलिये मेशा समाधान करने की कृपा कीजिये | 
उसके समाधानार्थ गाथा कहते है-- 


अट्टविहं पि य कम्म॑ सब्व॑ पुम्गलमयं जिणा विति। 
जस्स फल त॑ वुच्चह दुक्ख ति विपच्चमाणर्स ॥४५॥॥ 


अर्थ, - आठ तरह के कर्म हैं, वे सब पुदूगल स्वरूप हैं, ऐसा 

जिनेन्द्र भगवान सर्वज्ञ ढेवने कहां है, और कहा है क्रि-पक्व होकर उदयमें 
आनेवाले उन कर्मोंका फल प्रसिद्ध दु.ख है । 

यहाँ शिष्पके प्रश्नका उत्तर देते हुए आचार्यदेव कहते हैं कि- 

भाई चैये रख ! आत्मा तो निराला तत्व है वह अनन्त ज्ञान, सुख इत्यादि से 

परिपूर्ण है, और जो विकार है सो दु'ख स्वरूप है, तथा दुःख अपना खमात 

नहीं है, इसलिये वह पुदूगलमय है । अनादिकालीन भूल के कारण विकारी 

“ परिणामको अपना मान रखा है, विकारी परिणाम में अठक रहा 

है और यह मान बैठा है कि--मै शुमाशुम परिणाम जितना 

ही हूँ। इसलिये तेरी भूल के कारण तेरा हित नहीं होता, भब तू ' 
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अ्रपनी भूल को छोड़ और आत्मा में स्थिर हो जा | धर्म कहाँ होता है वह 
आचार्य देव बतलाते है | “वध्थु सहावो धम्मो” अर्थात्‌ वस्तु का स्वमाव ही 
धर्म है। आत्मा एक वस्तु है, इसलिये आत्मा का स्वभाव ही धर्म है।वह्द धर्म 
कहीं बाहर नहीं किन्तु आत्मा में ही है । पुण्य-पाप आदि अपना मूल स्वरुज़े... 
नहीं है इसलिये वह पुदूगलमय है, वह आकुल स्वरूप है, आत्मा अनाकुल 
स्वरूप है, इसलिये विकारी भाव पुदूगल कर्म का फल है, अतः वह पुदूगल- 
मय है । 

अध्यवसान ञआआदि समस्त भावों को उत्मन्न करने बाले भर्ठों प्रकार 
के ज्ञानाव॒णादि कमें-सब पुदूगलमय है, ऐसा सर्वज्ञ देव का वचन हे | 

यद्यपि समी आत्मा समान हैं, किन्तु उनमेंसे किसीके ज्ञानका विकास 
कम और किसीका अधिक दिखाई देता है, सो इसका कारण स्त्रये की गई 
श्रनादिकालीन भूल है। अपने ज्ञानके विकासमें न रहकर स्वयं ही ज्ञान की , 
हीन अवस्था कर डाली है | स्वय ज्ञानके विकास में नहीं रहा तब्र ज्ञानावरणीय *ै 
कर्म को निमित्त कद्या जाता है कि, ज्ञानावरणीय कर्म ने ज्ञान को रोक 
रखा है । 

स्वयं अपनी दशनशक्ति के विकास में न रहकर पर में दृष्टि करके 
स्व्य अठक रहा है, तब दरशनावरणीयकर्म को निमित्त कहा जाता है कि, 
दर्शनावरणीय ने दशनगुण को रोक रखा है | 

मोहनीय अर्थात्‌ स्वयं अपनी आनन्दशक्ति को भूलकर अपने को 
राग-हेषरूप माने और विकारी भावों में अटक जाये तब मोहनीयकर्म की 
उपस्थिति होती है। 

अतराय अर्थात्‌ मै अनन्तवीयेबान हूँ, ऐसा न मानकर मै शक्ति 
हीन हूँ, यो अपने बल को हीन मानता है, इसलिये उसका वीगे रुक जाता 
है । और जब इस प्रकार रुक जाता है तब वीयातरायकर्म को निमित्त कद 
जाता है कि वीयीतराय कर्म ने वीग-बल को रोक रखा है, किन्तु पर द्रब्य | 
आत्मा को नहीं रोक सकता, किन्तु जब स्वय अटक जाता है तब ज्ञानावरणीय 
आदि कर्मों को निमित्त कहा जाता है । 
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शेष चार अधातिया कर्म बाह्य सयोगो के साथ सम्बन्ध रखते है, 
ओऔर वे चारों कर्म बाह्य फल देते हैं । 
साता-असाता का होचा सो वेदनीय कर्म है | शरीर में छुख-दुःख 
छः । होना वेदनीय कर्म के कारण है। 
शरीर का टिकना या न टिकना आयु कर्म के कारण है | यदि कोई 
कहे कि मै शरीर को अधिक समय तक ठिकाये रख़ तो वह नहीं टिक सकता 
जितनी शआआयु होती है, उतना ही टिकता है। इसका कारण आयुकर्म है । 
शरीरका झुन्दर या श्रशुन्दर होना छुस्वर या दुस्‍्व॒र होना अथवा 
शरीरकी अच्छी बुरी आकइतिका होना इत्यादि सबका कारण नामकर्म है। 
उच्च नीच जातिमें अवतार होनेका कारण गोत्र कर्म है । 
जेसे इस शरीरादिकी स्थूल मिट्टी है, उसी प्रकार भीतर कामणि 
शरीरकी सूच्म मिट्टी है, जो कि पुद्टल ही है। आचार्यदेव कहते है कि--- 
| भ्ा्ों कर्मकी मिट्टी पुह्इलमय है, ऐसा सर्वज्ञ भगवानने कहा है। 
यदि सामने निमित्तरहूप कोई दूसरी वस्तु न हो और मात्र श्रात्मा 
ही भूल करे तो भूल श्रात्माका स्वभाव हो जाये, और यदि भूल स्व्रभाव हो 
जाये तो वह कमी दूर नहीं हो सकती । ज्ञान स्वरूप --आनन्द स्परूप 
श्रकेला हो और साथमें कोई दूसरी वस्तु न हो तो फिर भूल होनेका कारण 
ही क्या हो सकता है ” इसलिये दूसरी वस्तु भूलमें निमित्त है, ओर उस 
दूसरी वस्तुका उपाधिभाव अपनेमें कल्पित किया जाता है । जब यह समझा 
जाता है कि वह अपनेमें है, तब वह दूसरी वस्तु कर्म, उस भूलमें निमित्त 
होता है । दूसरा निमित्त सामने है, इसलिये उसके उपाधिमावको अपना 
मानता है, और स्वयं भूलता है। दूसरी वस्तु हो तो भूल होती है, मात्र 
अपना शुद्ध स्वरूप हो तौ उसे भूलनेका कारण कया है  साथमें दूसरी 
वस्तु हो, और वह यदि अपनी मान ली जाये तो अपने आनन्दस्वरूपसे 
अचलित होता है। इसलिये दुसरी वस्तु कर्म है और भूल होने में उसकी 
उपस्थिति द्वोती है। यद्यपि स्वयं ही मूल करता है, किन्तु भूल होनेमें 
पुदूगल कर्मकी उपस्थिति है । 
श्र 
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यदि दो पवित्रात्मा एक ही साथ हो तो भूल नहीं हो सकती। एक 
ही जातिके स्वमाववाले चैतन्य आत्मा एक दूसरेके सन्मुख हों तो भी भूल 
नहीं हो सकती । भूलमें निमित्त तो विलक्षण जातिका कर्म है। जो विलक्षण 
जातिका होता है वही भूलमें निमित्त होता है | इससे सिद्ध हुआ कि पुदृगाल॑-.. 
कर्म ही भूल में निमित्त है। न्‍ 

जब कर्मफलमें युक्त होता है, तब राग-द्वेष होता है, किन्तु मीतः 
आत्माके गुणोमें युक्त हो तो राग द्वेष नहीं हो सकते | यदि आत्मगुणोंमें 
युक्त होनेसे भी राग-हेष होने लगें तो वे दूर कैसे होंगे ? तात्पय यह है कि 
कर्मके फल में युक्त होनेसे राग-द्वेष होता है, श्रतः वह आत्माका स्वमाव 
नहीं है। 

जितना विकारी भाव होता है वह झआत्माके आनन्दकों रोकनेवाला 
है, इसलिये जो आत्मानढको रोकता है, वह आत्माकी जातिका कहँसे हो , 
सकता है ? कर्म का स्वरूप आत्मासे विलक्षण जातिका दुःख स्वरूप है।7 
कर्म कहो या राग-द्वेष रूप विकारी भाव कहो-दोनों एक ही हैं, क्योंकि 
पुद्कल कर्मके निर्मित्तसे होने वाले राग-ह्वेप पुदूगलमय ही हैं, इसलिये दोनों को 
एक कहा है। 

निमित्त पर इष्टि करनेसे पुण्य पापके भाव होते है, और आत्मा पर 
दृष्टि रखनेसे पुण्य पापक्रे भात्र नहीं होते | राग-द्ेष पर संयोगसे होते हैं 
इसलिये वे परके हैं | अशुद्ध अवस्था अपने में होती है, किन्तु वह अपने 
स्वभाव में नहीं है इस अपेक्षा से उसे परका कहा है | 

कुछ लोग कहते हैं कि यह वात बहुत सूच्म है इसलिये द्वमारी 
समझ में नहीं आती । किन्तु व्यापार-रोज़गार में सूद्म से सूच्म बात कैसे 
समझ में था जाती है? व्हों तो सारी बुद्धि ओर चतुराई लगा कर पूरा प्रयक्र 
किया जाता है। किन्तु वहाँ भी व्यापार की कला आनी चाहिये | उसमें भी.» 
यदि पुण्य होगा तो रुपया मिलेगा ओर यदि पुण्य नहीं होगा तो चाहे जितने 
परिश्रय सयान और चतुराई के बाद मी एक छूटी कौड़ी भी नहीं मिलेगी । 
देखो तो सही कि-जो पुण्याघीन है, अपने हाथकी वात नहीं है, वह्दाँ तो 


जौवाजीवाधिकार : गाथा-४४ [ १७१ 


अपना सारा सयान लगाता है, और परिश्रम करता है, किन्तु जो अपने हाथकी 
बात है, जिसे स्वय कर सकता है, ऐसे आत्माके हितकी बात होती हो तो 
कहता है कि यह हमारी समझ में नहीं आता ! इस प्रकार जीवोंने अनन्त- 
झालसे अपनेको समभनेकी चिंता ही नहीं की । 

यह आत्मा एक वस्तु है, पदार्थ है, ध्ुत्र-अविनाशी वस्तु है, ज्ञान और 
आनन्द की मूर्ति है, ऐसे आत्मा मे अच्छे-बुरे का विकल्प नहीं हो सकता | 
किन्तु जो श्रच्छे-बुरेके भाव होते हुए दिखाई देते हैं वह कर्मजनित उपाधि 
है | उस कर्मजनित उपाधिको अपना मानना ही विपरीत अध्यवसान है। विप- 
रीत॑ अध्यवसान--विपरीत रुचि-विपरीत मान्यता, यह सत्र कर्मजनित उपाधि 


है इसलिये पुदूगल है; ऐसा सर्वज्ञ भगवानका वचन है। 
अनाकुलता हे लक्षण जिसका-ऐसे छखुख नामक आत्म स्वभावसे 


सर्वधा विलक्षण होनेसे विपाककी पराकाष्ठा को प्राप्त वे कर्मफल दुःखरूप है। 
2: विपाककी पराकाष्ठा को पहुँचे हुए कर्मफलका श्रर्थ यह्द है कि जैसे 
कर्चे चावल पक जाते हैं तब वह उनका पाक कहलाता है, अथत्रा चिरायते 
को उबालनेसे जो कड़वा अक उतर शआता है, वह चिरायतेका पाक कहलाता है, 
इसी प्रकार कर्मोने जो शुभाशुभ रूप फल दिया सो वह्द कर्मोंका पाक है, वह 
शात्म स्वभावसे विपरीत लक्षणावाला होनेसे दुःखरूप है। श्रात्मा आनन्द 
मूर्ति खुखका सागर है उसमें जो राग-द्वेष ओर पुण्य पापके भावका स्वाद श्राता 
है वह कर्मका स्वाद है । 
लोग कहते हैं कि आम खानेसे हमें आमके रसका स्वाद आ गया, 
किन्तु यह तो विचार करो कि आम जड़ है या चेतन ? समी कहेंगे कि वह जड़ रज 
कणोका समूह है, किन्तु क्या जड़ रजकणोको चेतन खा सकता है £ वास्तव 
में बात तो यह है कि यह ञ्राम मीठा है, इसे आत्मा मात्र जानता है, किन्तु 
झनादिकालसे मूढ़ आत्माने कभी विचार नहीं किया कि यह रसास्त्राद कहसे 
- आता है, वद्द तो यही मानता है कि-मुमे पर पदार्थले रस झाता है--स्वाद 
! प्लिलता है । 
इसी प्रकार पुण्य-पापके रसका स्वाद कर्म में से आता हे, किन्तु 
झात्मा अपने निराकुल आनन्दको भूल कर शुमाशुभ भावके रस को अपना 


१७२ ] समग्रंसार प्रवचन : तौसरा भाग 


स्वाद मानता है । 
यचपि आमका रस आम में है; किन्तु उसे अपना मान कर विपरीत 
मान्यतासे अज्ञानी राग करता है | कोई आम या खीर किसी बर्तनमें के 


हो तो वह अपनेमें है, और यदि मुँह में आागया हो तो मी वह्द अपनेगें हैं; 


मुंद्द में आ जानेसे कहीं वह आत्मा में नहीं श्रा जाता । इसी प्रकार कर्मका रस 
कर्म में होता है किन्तु कर्मका है, और विपाक में आकर भी कर्मका ही है। 

मै शुद्ध चेतन्य पवित्र हूँ, इस पर दृष्टि न देकः श्ात्माके अनाकुल 
घुख स्वभावकों भूलकर उससे विलक्षण-विपरीत लक्षणवाले भआाकुलतारूप 
शुभाशुभ दृत्तियोकि जो भाव है वे कर्मका विपाक हैं ओर दुःख रूप हैं, उन्हें 
अपना मान रखा है, वह दुख है | 

विकारी अवस्थाके पाक पर दृष्टि करता है इसलिये उसे आकुलता 
होती है | जहाँ शरीर में बु्वार आया कि द्वाय तोबा करने लगता है। किन्तु 
यद्द विचार नहीं करता कि बुखार कहा आया है ? शरीरके रजकण गरम हो 
जाते है और उनपर तेरी दृष्टि जाती है, इसलिये दु'ख करने लगता है। 
श्रन्मा ज्ञानमूर्ति है, उसपर यदि इष्टि पात करे तो हृर्षशोक न हो। यह 
स्पश भले ही उष्ण हो जाये किन्तु आत्मा उष्ण नहीं द्वोता, किन्तु जहाँ 
स्पश उष्ण होता है वहाँ उसे आत्मापर अरोपित करके अपनेको उष्ण मान 
लेता है, और कहता है कि मुमे बुखार आगया ? किन्तु कुछ यह तो विचार कर 
कि शीत और उष्ण जड़ शरीर होता है कि तू * जब शरीर शीत-उष्ण होता 
है तब अज्ञानी आत्मा यह मानता है कि मै शीत-उष्ण हुआ हूँ, ओर इस 
प्रकार उस कर्मके विपाक पर दृष्टि की इसलिये दु.ख है | 

आत्मा स्फटिक जेसा शुद्ध है उसमें कर्मका फल ज्ञात होता है। 
वह जहाँ ज्ञात हुआ कि उसे अपना मान लिया सो यही दुःख है । पुण्य-पाप 


'>् 


ी ध 


का संयोग मिलने पर उसमें जो अपने अनुकूल होता है उसे सुख मान लेताई 


है और जो प्रतिकूल होता है उसे दुःख मान लेता है| वह मूढ़ है । 
दु.ख में ही आकुलता लक्षुण अध्यवसान आदि मभावोंका समावेश 
होता है, इसलिये यद्यपि चैतन्यके साथ द्दोनेका श्रम उत्पन्न करते हैं, किन्तु वे 
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आत्म स्वभाव नहीं हैं, पुदूगल स्वभाव हैं । 
कर्म का फल दुःख है और दुःखका लक्षण आकुलता है, उस आकु- 
कं में समी शुभाशुभ भाव आजाते है, शुभ और अशुभ दोनों भाव आकु- 
“>>ता स्वरूप हैं वह आत्म स्वभाव नहीं किन्तु कर्मका फल है। आत्मा ज्ञाता 
न रहकर कर्मके निकट जा खड़ा हुआ सो वह दुःख और शआकुलता 
स्वरूप ही है। जो जिसके निकट जा पहुँचता है वह उसी जैसा हो जाता है। 
जैसे कोई ब्रह्मचारी या सती किसी कुलटा या कुलिंगका संग करे तो समझना 
चाहिये कि उसे कुलटा या कुलिंगक्े भावकी प्रीति है, इसलिये वह सच्चा 
ब्रह्मचारी या सती नहीं है | इसी प्रकार सर्वेज्ञ भगवानने 'कर्मको कुशील 
स्वभाव कहा है, वह आत्माका स्वभाव नहीं है। जो उस खभावको अपना माने 
और आत्म खमावको भूले उसे भगवान कुशील कहते हैं। जो 
' झात्माका सग छोड़कर परका सग करता है, वह कुशील है | आत्माका अन्तर 
_ बिषय मूल कर जितना बाह्य पुण्य-पापके विषय पर लक्ष जाता है वह कुशीजल 
है, वह दुःख ही है। 
प्रश्न:---पाप तो खराब है ही, किन्तु क्या पुण्य मी बुरा है 
उत्तरः---पापके भाव छोड़नेके लिये पुण्यके भाव करना ठीक है। 
किन्तु पुण्य-पापको अपना मानना आत्महत्या करनेके समान है। पुण्यसे 
आत्मधर्म होता है यह माननेत्राला भी आत्मा की हिंसा ही कर रहा है । 
धर्म तो आत्म खभावकों पहिचाननेसे ही होता है। जो आत्म खभाव है, 
उसकी यथार्थ प्रतीति हुए बिना, यथार्थ प्रवृत्ति ( चारित्र ) नहीं हो सकती । 
शात्मा सुखखरूप है, उस ओर दृष्टि न करके अपनेको हीन 
मानकर लक्तमी आदिकी ओर राग करे सो दुःख है, ओर जो दुःख है सो अपना 
खभाव नहीं है, किन्तु पुदूगल-कर्मका फल होनेसे वह पुदूगलका खभाव 
है । वह दु,ख चैतन्य की पर्यायमें होता हुआ दिखाई देता है, इसलिये 
| ऐसा भ्रम उत्पन्न करता है कि मानों वह चेतन्यका खभाव ही है, किन्तु 
वास्तवमें वह चेतन्यका स्वभाव नहीं है | 
पुगने पुस्य-पापका भोक्‍्ता हुआ इसलिये नवीन कर्मोंका कर्ता 
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हुआ; और वह कर्मका कतृत्व मोक्‍्तृत्व ही दुःख है। यदि स्वभावमें ही 
कर्ता-भोक्‍ता रहे तो भाकुलता न हो, और जो अल्प रागादि हो उसे अपना 
न माने | 

पुराने पुण्य फलित होना भी दुःख है और नवीन पुण्यका बन... 
होना भी दुःख है, क्योकि पुण्य आत्माका स्त्रभाव नहीं किन्तु विकार है; 
उसे अपना मानना अनन्त जन्म-मरणका कारण है । 

आत्मा शुमाशुभ भाव कर सकता है, दूसरे का कुछ भी कर सकने 
की बात तीनकाल और तीन लोकमें मिथ्या है | शुमाशुमभाव आक्माका स्- 
भाव नहीं है, शुभाशुभभाव और हषे-शोकके भाव भात्मा की निर्मल ज्योति 
विलक्षण हैं इसलिये वे सत्र दुःख ही हैं | इसीलिये रागादि भावोंका मी दुःख 
में ही समावेश होता है। झात्माके गुणोंसे मिन्न कोई मी भाव हों तो वह 
सब खेद स्वरूप ही हैं, वे कोई भाव स्वभावमें स्थिर नहीं होते इसलिये सब 
दुःखरूप ही हैं । कह 

ऐसी बात समभनेमें कठिन मालूम होती है, किन्तु यदि संसारका 
कोई काम उलझ गया हो तो उसे झट छुलसा लेता है । यदि सूतकी लच्छी 
उलभ गई हो तो उसे बड़े घीरजके साथ घीरे धीरे छुलमा लेता है; इसी- 
प्रकार आत्मामें भरनादि कालसे जो विपरीत भात्र उलझ रहे हैं, और जो 
उनकी गॉठ पड़ गई है उसे दूर करनेका प्रयत्न बैये धरकर कर, ऐसा न करेगा 
तो बढ़ गाठ केसे खुलेगी ? श्रवन्‍्त जीव आत्मा की गाठको खोलकर एक 
अन्तमुद्तेमें ही पुरुषार्थ करके केवलज्ञान को प्राप्त हुए हैं । इसके अतिरिक्त 
कोई दूसरा उपाय नहीं है, इसलिये इसे समझ, और यदि समभमें न भाये 
तो घैये रख और शातिपृर्वक छुन तथा आत्माको पकड़ ! यह सब्र माव स्व- 
भावके नहीं हैं इसलिये दुःखरूप हैं, उन सबका दुःखमें ही समावेश द्वोता है । 

दु,खरूप भाषमें चेतनताका श्रम उत्पन्न हो जाता है, भर्थात्‌ उसका.) 
उदय होने पर-विपाक होने पर-फल होने पर श्रज्ञानी को ऐसा लगता है 
कि मानो यह राग द्वेष और पुण्य पाप मुझमें से ही होते दो अथवा वे मानों 
मेरे स्वभाव ही हैं | वह अपनी अशुद्ध भवस्थामें होते हैं इसलिये ऐसा लगता 
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है कि-यह मेरे झ्ात्मामें ही हो रहे हैं ओर यह मानों मेरे स्वमाव ही हैं। 
यद्यपि ऐसा भ्रम होता है किन्तु वह आत्माका स्व्रभाव नहीं है, वह तो पुदू- 
गलका स्वभाव है | हे भव्य जीव ! तु तत्वका मनन्‍्थन कर, विचार कर और 
“जाहे जैसे इसे समझ | 
तत्बवको सममे बिना जन्म मरण की परम्परा सदा बनी रहेगी। यदि 
स्रभावकों मान लेगा-समझ लेगा तो मुक्ति प्राप्त होगी, अन्यथा ससारमें परि- 
भ्रमण करना होगा । इन दो के अतिरिक्त तीसग कोई मागे नहीं है| मेरा 
स्वभाव शुद्ध ज्ञायक है, ऐसी श्रद्धा करने से अल्पकालमें मुक्ति मिल जायेगी 
ओर यदि यह माने कि पुण्य-याप मेरे हैं तो संसतारमें' परिभ्रमण करना 
होगा । 
विकारके स्वामित्वका त्याग कर | आत्म स्वरूप सममे बिना छुखका 
/ कोई दूसभ उपाय नहीं है, आत्माके परिपूणे स्रमावको भूलकर पर पदार्थ को 
>-अपना माने तो चौरासी की खाई में ही पड़ा रहेगा | 
आत्मा स्वतंत्र चैतन्यमूर्ति है, उसे त्रिक्रालमें मी कोई दुःख देने को 
समर्थ नहीं है | दुनियामें कद्दा जाता है कि-विधवा हो जाने पर हीनता आा 
जाती है और पराधीनता द्वो जाती है, किन्तु इसमें हीनता और पराघीनता 
क्या है * झात्माका स्त्रतत्र स्वभाव है, यदि उसकी बाह्य अनुकूलता कुछ कम 
हो गई तो इससे आत्माका क्‍या कम होगया * जो बाह्य शअनुकूलताओं में 
सुख मानता है उसे आत्म स्वभाव की खबर नहीं, वह पुण्य पापके दु खरमें 
फँस जाता है। भात्मा ज्ञाता-छुख स्वरूप है, परमें कहीं किचितृमात्र भी सुख 
नहीं है | 
अज्ञानी को ऐसा लगता है कि आकुलतारूप दुख भी मेरी ही 
जातिका है, किन्तु यद्ट तो विचार कर कि कुजातिमें मी कहीं जाति होती है 
। बात तो यह है कि---अज्ञानी को पापमें दुख मालूम होता है, किन्तु पुण्यमें 
[ नहीं होता,--डसे तो धुण्यमें मिठास मालूम होती है । बड़े बड़े बँंगलोमिं 
और उसके वैभवमें श्ज्ञानी जीव मधुरताका स्वाद लेता है, किन्तु छुख पम्में 
नहीं वह तो आत्मामें है। किन्तु अज्ञानी ने परमें सुख कल्पित कर रखा है | 
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यदि घीरज धर कर शाति पूर्व॑ंक्त विचार करे तो उसमें मात्र आकुलता ही 
प्रतीत होगी । 

ययार्थ स्वरूप सममे विना सच्चे व्रत तप इत्यादि नहीं दो सकते । 
पहले यथार्थ स्वरूपको समझे; बिना और उसे माने बिना कहाँ जाक?_ 
स्थिर होगा ? 

आत्मस्वभावकी प्रत्तीति के बिना मात्र अज्ञान भावसे किये गये 
ब्रत, तपादिको अज्ञान रूपी देत्य यों ही खा जाता है | इसलिये आात्म- 
स्वभावका यथार्थ परिचय प्राप्त कर | ॥ 9५॥ 

यहाँ शिष्य पूछुता है कि - यदि अध्यवसान ञ्रादि भाव पुदूगलस्वभाव 
हैं तो उन्हें सर्वज्षके आगममें जीवरूप क्यो कहा गया है ? « 

व्यवहार शात्रोंमें व्यवह्रकी बात होती है। व्यवहार अर्थात्‌ 
जिसमें निमित्तकी ओर की अपेक्षासे कहा जाये । उस बातकों लेकर शिष्य 
प्रश्न करता है । 
जहाँ व्यवहारतयका कथन प्रधान ह्वोता है उस बातको सम्मुख 
रखकर शिष्य निमित्तकी ओरसे प्रश्न करता है कि भगवानके आमममें 
जहाँ परनिपित्तकी भपेकज्षासे बात आती है वहाँ उन अ्रध्यवसानादि भावों 
को जीव मी कह्दा है, तो हे प्रभु ! आप क्यों जीव नहीं कहते ? 

४9 वीं गाया में यह कहा गया है कि भाक्मा में जो शुभाशुभ 
परिणाम होते हैं वे सत्र जड़ हैं | ब्रत, अन्रत और दान प्रूजादि के भाव भी 
जड़ हैं | जो भाव पर के आश्रय से होते हैं वे आत्मा के नहीं हैं । यथपि 
वे चेतन्य की श्रवस्‍्था में होते हैं किन्तु वे शआात्मा का स्वमाव नहीं हैं। 
जड़ के निमित्त से होने वाला वह भाव मी जड़ है । इसलिये निर्विकारी स्व- 
भाव का परिचय करके प्रतीति करने से विकार का नाश होता है । 

शिष्य ने कहा था कि दया-दान करूँ, तृथ्णा को कम करूँ, ऐसे 
सब भाव आत्मा के साथ सम्बन्ध रखते हों ऐसा लगता है | श 

उसके उत्तर में भाचारय देव कहते हैं कि भाव्मा के श्रतिरिक्त जो 
मी भाव होते है, वे सब दुःखरूप हैं | वे भाव आत्मानन्दरूप नहीं हैं। जो 
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जो आत्मानन्दका नाश करने वाले हैं वे आत्मा का स्वभाव नहीं हो सकते | 
जो सुख स्वाश्रयी स्वतः होता है, वह दुःखरूप नहीं होता | जो 
सुख पर के भाधार से होता है, वह घुख नहीं किन्तु दु,ख है। 


हे जो परवश है वह दुख लक्षण, निजवश सो सुख लहिये । 


इस विधि से भातमगुण प्रगटे, और सुक्‍्ख क्या कहिये ॥ 
भविजन चौर घचन भव्तोको ॥ 


जैसा सर्वेज्ञ देव-भगवान महावीर ने कहा है, वही कहा जा रहा है । 
दया, पूजा, त्रत, अत्रत और हिंसादि के जो भाव होते है सो वे सब शुभा- 
शुभभाव पर निमित्त से-पराश्रय से होने वाले भाव हैं, यह पराघीनता है। 
अपने छुख के लिये एक रजकण का मी आश्रय लेना पड़े तो वह परवशता 
है, और परवशता दुःख का लक्षण है | एक मी रजकण के आधार के 
बिना अपने आधार से अपने चेतन्य की शुद्धता में स्थिर रहे सो छुख है । 
“ऐसी दृष्टि से ही भ्रात्मा का सुख प्रगट होता है | ऐसी दृष्टि हुए विना झुख 
किसे कद्दा जा सकता है * 
कर्म भाठ हैं, उनके आधार से जो भाव होते हैं सो सब दु.खरूप 
हैं। शुद्धभावको देखनेकेलिये मीतर स्थिर नहीं होता ओर शुभाशुभभाव में डोलता 
रहता है | मीतर स्थिर हुए बिना शुमाशुमरूप दो भाव होते है, उनमें से 
एक में कलुषित माव की तीव्रता है, और दूसरे में मन्दता; किन्तु दोनों 
कलुषित ही हैं, इसलिये दु'खरूप हैं । महात़्त और अणगुत्॒तके जितने शुभ 
भाव हैं वे सब दुःखमें समाविष्ट हो जाते हैं। आत्मा ज्ञाताइष्टारूपसे परसे 
जितना निराला रहे उतना ही झुखरूप है, चेतन्यकी स्वाश्रयता ही झुखरूप 
है। आत्माके स्वाश्रयसे जो बात कही जाती है, वह यथा और परमार्थ है। 
अब पराश्रयसे शासत्रमें जो बात कही गई है, उसे शिष्यने उठाया 
_है। सर्वज्षके शासत्रमें जो पराश्रय बात कहने में भाई है, वह व्यवद्वार है। 
आात्मामें पराश्रयसे जो बात कही जाये वह व्यवहार ओर स्वाश्रयसे 
जो बात हो वह निश्चय है। आत्मामें स्वाश्रयसे जितना भाव हो उतना ही 
आत्मा है, और जो पराश्रित भाव हो वह आत्मा नहीं है | 
श्र 
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प्रतिक्मण ओर प्रत्यास्यानकी जो बात आत्माश्रित कही जाती है, 
वह सब परमार्थ दृष्टि अर्थात्‌ निश्चय इष्टिकी है 

शुभाशुभभाव आत्माकी अवस्थामें होते हैं, उस बातको यहाँ गौण 
कर दिया है, और स्वाश्रयभावकों ही मुख्य रखा है। भत्मोन्मुख होते हुए जो 
भाव होते है उन्हीं पर यहाँ भार दिया गया है । 

अध्यवसानादि भाव जीवके है ओर नहीं भी हैं-- ऐसा आगममें 
कहा है | पहले ४४ वीं गाथामें कहा था कि अध्यवसानादि भाव सब जीव 
नहीं हैं--ऐसा सर्वज्ञका बचन है, और वह आगम है। यहाँ भी शिष्य कहता 
है कि जो अध्यवसानादिभाव हैं वे पुदूगल खभाव हैं, तो सर्वज्षके आगममें 
उन्हे जीवरूप केसे कहा गया है * इस प्रकार दोनो जगह सर्वेज्के आगम 
की बात कही है । 

शासत्रमें दो नयोसे कथन है । एक आत्माश्रित होने वाले जो भाव 
हैं सो निश्चयकी बात है, और दूसरे कर्माश्रित होने वाले जो भाव हैं सो 
व्यवहार की बात है, यो दो प्रकारसे बात होती है | 

आत्माश्रित होने वाले भाव मोच्षमाग है और कर्माश्रित होने वाले 
भाव बन्धमागे है । 


शिष्य परमार्थकी बात घुनकर प्रूछुता है कि सर्वज्षके आगममें अध्य- 


। चसानादिको जीव क्यो कहा है ? ग्रभो | आपने यह पुकार पुकार कर कहा 


है कि अध्यवसानादिक जीव नहीं हैं, किन्तु दूसरे शात्नोंमें यह्द लिखा है कि 
अध्यवसानादिके साथ जीवका सम्बन्ध है, शरीरके साथ जीवका सम्बन्ध है। 


: दोनोंमेंसे ठीक क्या हैं ? इसका उत्तर देते हुए आचाये देव कहते हैं कि:-- 


ववहारस्स दहीसणस॒वएसो वरिणदो जिएवरेहि। 
जीवा एदे सब्बे अज्फवसाणादओ भावा ॥ 9६ ॥ 


शर्थ,--यह सन्न अध्यवसानादिक भाव है सो जीव हैं ऐसा जिनेन्द्र 
देवनें जो उपदेश दिया है सो वह व्यवहारनय दर्शाया है । 


कक 
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पराश्रयकी---निमित्तकी ओरकी जो बात है सो वह 'है? यह जानने 
के लिये है, ग्रहरा करनेके लिये नहीं । 

यह सब अध्यवसानादिक भाव जीव है, ऐसा नो भगवान सर्वज्ञ 
देवने कहा है सो वह व्यवहारनयके अभूतार्थ होते हुए मी व्यवहास्मयकों 

नेके लिये कहा है| 

पराश्रयसे झआत्मामें जो भाव होता है, वह त्रिंकाल रहनेवाला भाव 
नहीं है, वह अभृतार्थ हे । आत्मामें जो राग द्वेषादि भाव होते हैं सो व्यव- 
हार हे । राग द्वेषकी अवस्था आत्मामें एक समय मात्रकी होती है। राग द्वष 
ओर शुभाशुभ भाव भआात्माका वास्तविक स्वमाव नहीं है, किन्तु उसका और 
आत्माका एक क्षणमात्रका सम्बन्ध है | 

शरीर और शआत्माका मी निमित नैमित्तिक सम्बन्ध है | यहाँ सम्ब- 
न्ध है यह बताया है, किन्तु उसे आदरणीय या आरह्य नहीं कहा । 


आत्माका स्वभाव ही ग्राह्म है | एक क्षण मात्रकी राग-द्वेष आदिकी 
"जो अवस्था होती है, उसका शआत्माके साथ एक क्षुणका ही सम्बन्ध है, 


किंतु वह आत्मभान द्वारा, दूर करने योग्य दे । मै शुद्ध हूँ, पवित्र हूँ, निर्मल हूँ 
ऐसा जो लक्ष करना पड़ता है, सो वह यह बतलाता है कि अवस्थामें मलि- 
नता है। यदि अवस्थामें मलिनता न हो तो आत्माकी ओर उन्मुख होना कहाँ रहा * 
यदि कोई कहे कि--आआत्मामें क्षण मात्रके लिये भी राग द्वेष नहीं 
होता और शरीरके साथ आत्माका निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध मी नहीं है, 
उससे इस सम्बन्धकी बात कही जाती है कि--शरीर मेरा है ऐसा विपरीत 
माननेंमें शरीर निमित्त है, उतना व्यत्रहार सम्बन्ध है, शरीरके साथ जो एकत्व- 
बुद्धि है सो शरीरके साथ निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है । शरीर की ओर का 
जो राग है, सो मी शरीरके साथ सम्बन्ध रखता है, वह व्यवहार है । 
हे जैसे म्लेच्छ भाषा ग्लेच्छोको वस्तु स्वरूप बतलाती है, उसी 
> प्रकार व्यवद्वा|रनय व्यवहारी जीवोके लिये परमार्थका कहनेवाला है, इसलिये 
अपमर्थिमूत होने पर मी धर्म तीर्थ की प्रवृत्ति करनेके लिये व्यवहारनयका 
दर्शाना न्यायसंगत ही है । 
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व्यवहारनय म्लेछु भाषाके समान है, और म्लेच्छुबत्‌ मिथ्यादृष्टि श्रोता 

हैं | राग-देषादिक अवस्थामें होते हैं | वे हैं? ऐसा विचार करना सो व्यवहारनय 
है, और थे स्वभावमें महीं है सो परमार्थ है। 

ग्लेच्छुको म्लेच्छुकी भाषामें समझाया जाता है । जैसे गुजराती भाषा 

का कोई शब्द गुजराती जाननेंवाला बालक ही समझ सकता है, किन्तु उसे 

अग्रेज नहीं समझता इसलिये उसे अग्रेजी भाषामें समझाया जाता दे। इसी 


प्रकार भनादि कालसे व्ययहार दृष्टि वाले जीव पराश्रय में फँसे हुए हैं | अतः 
उन अज्ञानियोंको पराश्रित व्यवहारसे समझाया जाता है, उन अज्ञानियोंकी दृष्टि 


भंग पर और निमित्त पर जमी हुई है; इसलिये उन्हे यदि मंग द्वारा और 
निमित्त द्वारा समझाया जाय तमी समसते हैं । 

व्यवह्यरनय का विषय खड खंड युक्त है, जो कि आदरणीय नहीं है; 
आदरणीय तो अखड शअआत्मा ही है। तथापि जानना चाहिये कि मेरे पुरुषार्थ 
की अशक्ति को ल्षेकर यह राग-द्वेष की अवस्था होती है, यदि ऐसा ज्ञान 
हो तो उस अवस्था को दूर करने का पुरुषार्थ करना द्वोता है। किन्तु व्यव- 
हारइष्टि तो मग दृष्टि है, खड दृष्टि है, पराश्रित है, इसलिये वह भादरणीय 
नहीं है, रख छोड़ने योग्य नहीं है | मेरा ज्ञाता-इष्टा शुद्ध खमाव ही आदर- 
णीय है | मै त्रिकालज्ञाता अखड हैं, वही एक आदरणीय है, ऐसी दृष्टि नि- 
श्वय दृष्टि है, वह सम्य. दृष्टि है। निश्चय दृष्टि आत्मामें शुभाशुभ भावकों स्वी- 
. कार नहीं करती किन्तु निषेध करती है। किन्तु जब तक अपने पूर्ण पवित्र 
स्वमावमें पूर्णतया स्थिर न हो जाये, पूरी पर्याय न हो जाये तब तक जो जो 
अवस्था द्वोती है, उसे ज्ञानी भलीमेंति जान लेता है। जो जो अवस्था होती 
है उसे ध्यानसे बाहर नहीं जाने देता, किन्तु उन्हे जान लेता है सो व्यवह्दार- 
नय है। मे कर्मस्वभाव नहीं हूँ, में राग भाव नहीं हूँ, ऐसी दृष्टि विद्यमान है, 
किन्तु जब तक प्रू्ण स्वभाव प्रगट नहीं हुआ तब तक हीन पुरुषार्थ की अवब- 
स्थाको जान लेना सो व्यवह्वारनय है। जह्दों यह कहा कि आत्मा रागयुक्त, 
नहीं है, वहाँ यह स्र॒तः सिद्ध हो जाता है कि पहले रागयुक्त था | जहाँ एक, 
अपेक्कासे कषन होता है वहाँ दूसरी अपेक्ता आ जाती है, इसलिये व्यव- 


हार है | ; 
व्यवहारी जीवोको व्यवहार की भाषासे सममाते है कि आत्मा राग- 
युक्त है, देषयुक्त है, और वह विकार है | विकार अवस्थामें होता है, स्वभावमें 
नहीं, ऐसा कहा कि वहाँ भेद हो गया | मेद किये बिना कैसे समझाया 
जय 2 यथपि सेदसे अमेद नहीं समझा जा सकता, किन्तु श्रमेद को समझते 


हुए वीचमें मेद आ जाता है | व्यवहारनय परमार्थ को कह्दनेवाला है, किन्तु 
परमार्थरूप नहीं है | परमार्थ को समझते हुए वीचरमें व्यवहार आ जाता है, 


इसलिये उसके आरोप से ऐसा कहा जाता है कि व्यवहारसे समझा है, किन्तु 
वास्तवमें व्यवहारसे नहीं समझा, लेकिन यथार्थ को समझते हुए बीचमें व्यव- 
हार आ जाता है। 

व्यवहार का भर्थ है विकल्प | विकल्पसे समझा नहीं जाता, किन्तु 
अमेद निर्तिकल्प स्वरूप होने में बीचमें विकल्प आ जाता है, वह व्यवह्वारनय 
पराश्रित है। व्यवह्वारनय परमार्थको भी कहता है । व्यवहारनय श्रपर्मार्थभूत है, 
फिर भी उसे धर्मतीर्यत्री प्रवृत्ति करने के लिए बताना न्यायसंगत है। 

व्यवहार परमार्थ को कहनेतराला है किन्तु वह लाभदायक नहीं है। 
यदि भज्ञानीसे कह जाये कि तू आत्मा है, तो मात्र आत्मा शब्द कहने से 


वह नहीं सममेगा इसलिये उसे समस्मानके लिये यह कहा जाता है कि-देख 
जो यह जानता है सो आत्मा है, या जो ग्रतीति करता है सो आत्मा है, 


इत्यादि । इसीग्रकार धर्मतीर्थ की प्रवृत्तिके लिये व्यवहारनय कहा जाता है 
वह व्यवद्वारनय व्यवहारी जीवोको परमार्थ बताने वाला है किन्तु परमार्थ को 
प्रगट करनेवाला नहीं है । 

आत्मा अनन्त गुणका पिंड है, उसमें से एक ग्रुणशको भेद करके 
समझाना सो व्यवहार है| मुनि, आर्थिका, श्रावक, और श्राविका को सम- 
झानेके लिये कहे कि देखो यह आत्मा है सो जीव कदलाता है, यह शरीरा- 
दिक अजीब कहलाते हैं, जो शुभाशुभ भाव होते हैं सो आम्रत्र हैं, वह 
/विकारी भाव है और आत्माके अखड स्व॒मात्रको लक्षमें लेने पर निर्मल पर्याय 
' प्रगट हो और मलिन अवस्था दूर हो सो सबर है, आत्म स्वभाषमें गाढ़ 
स्थिरता होना सो निर्जरा है, कर्मका खिर जाना द्रव्य निजरा है; सबर और 
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निजरा मोक्ष मांगे है, और सम्पूर्ण निर्मल पर्यायका प्रगट होना सो मोक्ष है। 
ऐसे नवतत्रके विकल्प राग मिश्रित हैं, तथापि ऐसे मेद करके, व्यवहार धर्म- 
तीर्थकी प्रद्धत्ति के लिये समझाया जाता है | स्वरूप को समझते हुए श्र 
उसमें स्थिर होते हुए बीचमें शुमविकल्प का व्यवहार आता है, सो वह 
व्यवहार धर्मतीर्थ है; इतना ही नहीं, किन्तु समझकर स्वरूपमें स्थिर होना“भी 
व्यवहार धर्मतीर्थ है। क्रिन्तु वह व्यवहार परिप्णे निर्मल पर्याय प्रगठ होनेसे 
पूर्व बीचमें आता अवश्य है, इसलिये व्यवहार समझाया जाता है । परिपूर्ण 
अखंड द्रव्य दृष्टिके विषय में ऐसे मेद नहीं होते | 

व्यवहार है तो अवश्य, यदि वह न हो तो उपदेश देना ही व्यर्थ सिद्ध 
होगा । आत्मामें मलिन अवस्था होती है, उसे दूर किया जा सकता है। 
साधक अवस्था है, वापक अवस्था है, और अआपृर्ण अ्रवस्था है, उसे पूर्ण किया 
जा सकता है। अशुभ परिणामको दूर करने के दिये निम्न भूमिकामें शुभ 
परिणाम भाते हैं, किन्तु शुद्ध” दृष्टिके बलसे स्वरूपमें स्थिर होने पर शुभ) 
परिणाम भी दूर हो जाते हैं। पुरुषार्थक्रे द्वारा मोक्ष मार्गमें ज्ञान, दशन, 
चारित्र की अवस्था साघी जाती है; इत्यादि मेदोंको व्यत्रह्मानय बताता है, 
इसलिये व्यवह्मरनयका बताना न्याय संगत है | व्यवहार है अवश्य, किन्तु 
वह वर्तमान मात्रके लिये है, त्रिकांल नहीं है । अनन्त गुणोंसे परिपूर्ण आत्मा 
त्रिकाल है, त्रिकाली अर्थात्‌ समस्त नय एकत्रित करके त्रिकाली अखण्ड हो 
हो ऐसा नहीं है वह जैसे वर्तमानमें परिपूर्ण अखंड है वैसा ही त्रिकाल परि- 
पूणी अख्ण्ड है, इसलिये आत्मा त्रिकाल है, आत्मा वर्तमानमें छल परिपूर्ण 
खखगणड है, ऐसा विषय करने वाली दृष्टि परमार्थदृष्टि है। जो व्यवहार है सो वर्त- 
मान एक समय पयेत ही है, वह बदल जाता है, इसलिये अभूतार्थ है, इसलिये 
व्यवद्वारनय आदरणीय नहीं है | व्यवद्वारनय, व्यवहारनयसे आददरणौंय है, 
किन्तु वह आत्मामें त्रिकाल स्थायी भाव नहीं है। वह व्यवह्वारनय परमार्थ 
इश्टिसे आदरणीय नहीं है। मलिन अवस्था और निर्मल अवस्था तथा भरपूर्प/ 
अवस्था और पूर्ण अवस्थाका परिप्णे इृष्टिम॑ं स्वीकार नहीं है; वह दृष्टि उसे 
स्वीकार नहीं करती, उसका आदर नहीं करती | व्यवहार है वैसा ज्ञानमें 
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जानता सो व्यवहारनय है । 
निम्न भूमिका में बीच में निमित्त आये बिना नहीं रहते, अशुभ 
परिणामों को दूर करने के लिये शुभ परिणाम आये बिना नहीं रहते, अप्रूरा 


+उस्था ओर पूरा अवस्था का मेद हुए बिना नहीं रद्दता, इसलिये व्यवहार है 
अवश्य | 


अनादिमिथ्याइष्टि को सम्यकूदशन प्राप्त करने के लिये साक्षात्‌ चैत- 

न्पमूर्ति देवगुरु के अपूर्व वचन एकबार कान में पड़ना चादिये, ऐसा निमित्त 

नेमित्तिक सम्बन्ध है । जहों सत्‌ को समभने की जिज्ञासा जागृत होती है, 

वहां ऐसे निमित्त मिल जाते है | जो निमित्त मिलते हैं सो निमित्त के कारण 

मिलते हैं, और जो समझता है सो अपने कारण से समझता है । निमित्त के 

बिना समझा नहीं जाता, किन्तु वह भी सच है कि निमित्तसे समझा नहीं 
| जाता | एकबार सतवचन कान में पड़ना चाहिये । 

४ सम्यक्दशन प्राप्त करने के बाद मी जबतक अपूरा अवस्था है, तब 
तक साधक जीवों के कर्म मिन्न मिन्न प्रकार के होते हैं इसलिये उनके उदय 
मी मिन्न प्रकार के होते हैं | राग मिन्न २ प्रकार का होता है और राग के 
निमित्त मी मिन्र प्रकारके होते हैं । राग के अनुसार निमित्त का संयोग हो तो 
रागक्रे निमितत भी मिन्न मिन्न प्रकारके होते हैं, जेसे प्रतिमा, दशेन, स्वाध्याय, 
दान, पूजा, भक्ति इत्यादि | 

चतुर्थ पंचम और छुटे गरुगस्थान के अनुसार श्रमुक मर्यादा तक 

राग का उदय होता है। उसमें चतुर्थ पचम गरुणस्थानवर्ती समस्त साधक 
जीवो के राग का उदय एकसा नहीं होता, किन्तु अनेक प्रकार का ह्वोता है, 
और निमित्त मी अनेक प्रकार के होते हैं | तथा छुठे गुणस्थानवर्ती समस्त 
साधक मुनियोके रागका उदय एकसा नहीं होता किन्तु अनेक प्रकारका 
हक है और उनके निमित्त मी अनेक प्रकारके होते हैं, जेसे स्वाध्याय, उप- 
' दिश, शास्त्र रचना, मगवानका दरशन, स्तुति, अभिम्रह्द ( चत्तिपरिसंख्या ) इत्यादि 
मिन्न २ प्रकार के शुमभाव होते हैं और तदचुसार उसके उदय के अनुकूल 
बाह्य निमित्त भी मिन्न २ प्रकार के होते हैं | चैतन्य की अवस्था में शुभराग 
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का उदय आता है किन्तु उस शुभराग के अनुसार निमित्त का संयोग होना 
या न होना पुण्याधीन रहता है | जैसे साक्षात्‌ सीमधर भगवान के देन 
करने की भावना है, किन्तु उसका संयोग मिलना पुण्याधीन है | ज्ञानी के 
निमित्त है, राग है, उसका ज्ञान है, किन्तु वह आदरणीय नहीं है | 5 

यदि कोई कहे कि श्रात्मा अकेला ही है ओर कर्म सवेथा प्रृथक्‌ ही 
है, कर्म और आत्मा का कोई भी सम्बन्ध नहीं है, तो फिर बन्ध-मोक्ष कहाँ 
रहा ? विकार कहाँ रहा ? और उसे नाश करना भी कहाँ रहा ! इसलिये 
आरात्मा और कर्म का सम्बन्ध है । आत्मा के साथ कर्मका निमित्त है--कर्मका 
व्यवहार है, किन्तु उसे श्रादरणीय माने या लामदायक माने तो वह मिथ्यादृष्टि है। 

यदि व्यवह्वारनय से भी आत्मा के साथ कर्म का संबंध नहो तो 
दुःख कहों रहा ? और दुःख को दूर करने के लिये पुरुषार्थ करने की भी 
आवश्यकता कहाँ रही ? इसलिये यदि संत्रन्ध न माना जाये तो वह कुछ भी 


नहीं रहता | पराश्रय भाव के होने में निमित्त रूपसे कर्म का संबंध है किन्तु 
निश्चय से कर्म का संबन्ध आत्मा में नहीं है । 


और ऐसा मी नहीं है कि कर्म झ्रात्माकों रागद्वेष कराते हैं। यदि 
कर्म भाव्मा को शाग-द्वेष कराते हो तो कर्म ओर शात्मा दोनों एक हो जायें; 
किन्तु ऐसा नहीं होता । स्वय विपरीत दृष्टि के द्वारा राग द्वेघरहूप विकार भाव 
में युक्त हो तब कर्म निमित्त रूप होते हैं, इसे जानना सो व्यवहारनय है। 

यदि व्यवद्वारनय न दिखाया जाये तो परमार्थत, जीव शरीर से मित्र 
बताया जाता है, इसंलिये जिस प्रकार भस्म को मसल देने में हिंसा का अभाव 
है उसी प्रकार त्रस स्थावर जीवोंको भस्मकी माँति निःशकतया मर्दन कर देने 
में मी हिंसा का अभाव सिद्ध होगा, और इससे बन्धका ही अभाव हो जायेगा। 

परमार्थ की मॉति व्यवहार से मी आत्मा और शरीर से कोई सम्बन्ध 
न हो तो फिर जैसे राख को मसल देने से हिंसा नहीं होती इसी प्रकार तरस 
स्थावर जीबों को भी मसल देने से हिंसा नहीं होगी, किन्तु ऐसा नहीं है । , 
“- * शरीर में रोग होता है सो उस रोग का दुःख नहीं होता, किन्तु 
उस रोग के प्रति जो देषभाव है उसका दुःख होता है; उस द्वेष का 
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और रोगका निमित्त नेमित्तिक सन्बन्ध है | 

जैसे परमार्थतः शरीरसे आत्मा सर्वया भिन्न है, उसी प्रकार यदि व्यव- 
हारसे मी शरीर और आत्माका कोई भी सबंध न माना जाये, और शरीर 

(तथा आत्मा सर्वेया सम्बन्ध रहित मित्र हों तो श्रस्त स्थावर जीवों को मार डालने 

के भाव ओर प्रस्तुत मरनेवाले श्रस स्थावरका निमित्त दोनों सिद्ध नहीं 
होते । मरनेवाले जीवको शरीर पर राग है, इसलिये उस रागके कारण 
शरीरके अलग होते समय दुःख होता है | यदि शरीरके साथ श्रात्माकी 
वैभाविक पर्यायका कोई सम्बन्ध न हो तो शरीरके अलग होते समय दुःख न 
हो, इसलिये सबध न माने तो निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध सिद्ध नहीं होता | 

जैसे परमार्थतः शरीर और आत्मा मित्र हैं, कर्म और आत्मा मित्र 
हैं इसीप्रकार यदि व्यवद्वाससे भी शरीर और श्रात्मा तथा कर्म और शआ्रात्माका 
कोई भी संबंध न हो तो मारनेबाले जीवके किसी जीवको मारने या दुःख 

-देने के भाव ही न हों। मरनेत्राले जीवको अपने शरीर पर राग है, इसलिये 

यदि कोई उसे मारता है तो उसे दुःख होता है, इसलिये रागमें और दुःखर्मं 
शरीरका निमित्त है, और राग होता है इसलिये कर्मका मी निमित्त है| यदि 
कर्मका निमिच्त न हो तो राग शआत्माका स्वभाव हो जाये इसलिये रागके 
होनेमें कर्मकी उपस्थिति होती है। 

यदि रागभाव और शरीरका तथा कर्म और रागका निमित्त-नेमित्तिक 
सबंध ही न हो, तो मरनेवाले जीवको दु,ख ही न हो । 

मारनेवाले जीवको भी द्वेष माव और अपने शरीरका तथा द्वेषभाव 
ओर कर्मका व्यवहारसे भी कोई सबंध न हो तो दूसरे जीवको मारनेका 


भाव ही न हो | 
मारनेवाले जीवके उसके द्वेषमाव और शरीरका सम्बन्ध है, तथा 


उसके आत्माके प्रदेशोके कग्पनका ओर शरीरका एकक्तेत्रावगाह सम्बन्ध है; 
इसीप्रकार मरनेवाले जीवके मी रागमाव ओर शरीरका सबन्ध है, उसके 
” झाक्माके प्रदेशोंके कम्पन और शरीरका मी एवक्षेत्रावगाहरूप सम्बन्ध है, जब 
तू ऐसे सम्बन्धको लक्षमें लेता है तब मारनेकी बृत्ति उ्तन्न होती है । 
मारनेवाले को सबनन्‍्धका ज्ञान नहीं है, वह तो शरीरकों ही आत्मा 
२५ 
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मानता है, किन्तु मारनेकी जो दृत्ति होती है, उध|्तमें संबन्ध आ जाता है | 

उपरोक्त सबके व्यवहार सम्बन्ध अर्थात्‌ निमित्त-नेमित्तिक संबंध है 
तो मारनेके भाव होते है, इसलिये वन्ध भी होता है| जैसे भस्मको मस्तल 
देनेमें बन्धका अभाव है बैसे थे नहीं है, किन्तु बन्‍्धच होता है, ओर इसलियू_ 
संसारमें परिभ्रमण करता है | यदि ऐसा व्यवहार संबन्ध न माने तो सत्ता, 
मोक्ष, मोक्षमाग इत्यादि कुछ भी सिद्ध नहीं होगा । 

यदि परमार्थ इश्टिसे देखा जाये तो शरीर ओर आत्मा वस्तुतः मित्र २ 
हैं, वस्तुस्वभावसे राग-द्वेष और आत्मा मित्र मित्र हैं, कर्म और आत्मा मित्र 
मिन्न हैं, किन्तु यदि अबस्थामें कोई भी संत्रन्‍्ध न हो तो उसका शरीर पर 
लक्ष न जागे और राग-द्वेष न हो । 

यदि कर्म और आत्माकी पर्यायका व्यपद्दासे मी कोई संब्न्ध न 
हो, तो राग-द्वेष और कर्मका निमित्त-मैमित्तिक सबंध भी न हो, और उससे , 
किसी जीवके मारनेक्रे विकारी भाव मी न हो, तथा बन्ध मीत्रददो।मार्रँ . 
डालनेका जो भाव होता है सो कर्मके आश्रयमे होता है। किसी जीव्रको 
मार डाले और उसे दुख होता है, ऐसी कल्पना हुए विना मारनेके माव 
होंगे ही नहीं । 

यदि आत्मा में राग द्वेष सर्वया होते ही न हों तो आत्मा स्वधा 
निर्मल हो, किन्तु ऐसा नही है, क्योंकि मलिनता तो दिखाई देती है, इसलिये 
आत्मा राग-द्वेष करता है| राग-द्वेष और आत्माका वर्तमान पर्याय से सम्बन्ध 
है। यदि सम्बन्ध ही न हो तो किसी जीव को मारने से उसे दुःख न हो, 
और अपना मार डालने का भात्र भी न हो | ।' 

शाल्रो में पराश्रय का कथन मी है और स्वाश्रय का मी कथन है। 
यदि उन दोनोंकी सचि करके दोनोमें विवेक न करे तो समभमें नहीं आ सकता | 
यदि दोनों के अन्तर का अम्यास करके विवेक न करे तो समझ में नहीं 
आ सकता | वास्तबमें तो उपकार अपनी यथार्थ समझका है, निमित्तर' 
का उपकार कहना तो व्यवहार से है । यदि विपरीत भाव में कर्मकी उपस्थिति . 
न हो तो दुख नहीं हो सकता | यदि दु'ख के समय शरीर में रोग नदो 
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तो दुःख ओर द्वेष नहीं हो सकता । ऊपर जैसे हिंसा की बात कही है, उसी 
प्रकार क्ूठ, चोरी, कुशील, ओर परिग्रह, इत्यादि के भावों के सम्बन्ध में भी 
समझ लेना चाहिये | शरीर, वाणी, कर्म और आत्मा की वेभाविक पर्याय का 
“ मेमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है | यदि सत्य बोलने के भाव हो तो वाणी सत्य 
बोलने में निमित्त होती है, कि्तु ऐसा नहीं हो सकता कि सत्य बोलने के 
भाव हों और वाणी भरसत्य बोलने के रूप में निमित्त हो | जैसे भाव होते हैं, 
उसी प्रकार निमित्त परिणमित होता है | जिसने वास्तव में मॉस का त्याग कर 
दिया है, उसके शरीर की क्रिया मास्त खाने की नहीं हो सकती-ऐसा सम्बन्ध 
है, यदि वोई कहे कि हमारे अमुक वस्तुका त्याग है, किन्तु उसके खाने की 
क्रिया बनी हुई है, तो यह बात सर्वथा मिथ्या है, वह वस्तुस्वरूप को नहीं 
समझा है, और मात्र बाते बताना जानता है, उसे धर्म प्रगट नहीं हुआ है 
किन्तु वह्द मिथ्या प्रकार से यह बताता है कि मुमे धर्म प्रगट हुआ है। 
जिसके ब्रह्मचथ का भाव प्रगट हुआ है, उसके पास अन्नह्म चय रूपसे शरीर 
का निमित्त नहीं हो सकता ऐसा सम्बन्ध है | अतरग में तो व्रह्मचय का भाव 
प्रगट हो गया हो और बाहर से विषय सेवन करता हो ऐसा नहीं हो सकता। 
यदि कोई यह कहे कि हमें अतरग में तो ब्रह्मचये का भाव प्रगट हो गया है, 
किन्तु बाहर से विषय सेवन करते हैं तो ऐसा कद्दने वाले सर्वथा झूठे है, 
उन्हें धर्म प्रगट नहीं हुआ, किन्तु वे मिथ्या प्रकार से अपने को धर्म प्रगठ 
होना बतलाते हैं | शुभाशुभ भाव के साथ शरीर वाणी और कर्मका निमित्त 


नेमत्तिक संबन्ध। हे |[ है 
गृहस्थाश्रम में स्थित चक्रवर्ती के श्रद्धा ओर ज्ञान से सब॑विषयों 


का त्याग है | पर पदार्थ में कहीं भी छुखबुद्धि भासित नहीं होती | छुख हो 
तो मेरे आत्मा में हैं, एक रजकण मी मेरा नहीं है, यदि इसी क्षण वीतराग 
हुआ जाता हो तो मुमे; यह कुछ नहीं चाहिये, ऐसी भावना विद्यमान है । 
क्या किया जाये ? पुरुषार्थ की अशक्ति के कारण यहाँ रद्द रहा हैं, यदि 
इसी च्ञण पुरुषार्थ जागृत हो जाये तो मुके कुछ नहीं चाहिये, ऐसी भावना 
करता हुआ वह राज्वैभव में बेठा हुआ अपने को विष्टा के ढेर पर बैठा हुआ 
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मानता है, किन्तु अह्प अस्यिस्ता विद्यमान हे; इसलिये वह राजकाजमें वियम,न है| 
बह वीतराग हो गया है; और कोई रागद्वेष नहीं रहा है, फिर मी संसार में-राज 
काजमें लगा हुआ। है, ऐसी वात नहीं है, किन्तु जितना राग विद्यमान है उतना 
शरीर, राज्य और ञ्री इत्यादि के साथ सम्बन्ध विद्यमान है| राग के कारण , 
गृहस्थाश्रममें विद्यमान है यदि राग छूट जाये तो मुनि दो जाये। रागका और 
गृदस्थाश्रम का सम्बन्व है | यदि राग छूट जाये तो गृहस्थाश्रन छूट जाये ऐसा 
निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है । चारित्र दशा प्रगट नहीं हुई इसलिये गृहस्थाश्रम 
में विद्यमान है । 

राग है, निमित्त हैं, उसे ज्ञानमें स्वीकार करना सो व्यवहारनय है। 


यदि उसे स्वीकार कर ले तो पुरुषाथ करता होता है। व्यवहार है, यह 
जानना सो व्यवहारनय है | इसके अतिरिक्त व्यवह्वारनयका दूसरा अर्थ नहीं है। 
जो निमित्त को रखने योग्य माने और लामदायक माने, तथा राग 
को रखने योग्य या लाभदायक माने वह मिथ्यादृष्टि है | जो निमित्त और राग 
का कर्ता होता है, वह मिथ्याद्ृष्टि है | 
यह समयसार शाञ्र परमाथे की वात कहने वाला है, उसमें व्यवहार 
गौण है । व्यवद्वारकी मुख्यता वाले अन्य अनेक शास्न हैं । किन्तु इस शात्र 


में कथित परमार्थ को समझे विना त्तीन काल और तीन लोक में सिद्धि नहीं 
हो सकती। परमार्थ प्रगठ होते हुए वीचमें व्यतह्मर आ जाता है। उस व्यवहार 
को बताने वाले व्यवह्ारशास्त्र हैं, किन्तु जो मात्र व्यवहार को पकड़ रखता 
है बह मिध्यादृष्टि है। 

जब स्त्रये राग-द्वेष करता है तब कर्म निमित्तरूप होते है, किन्तु 
यदि यह माने कि कर्मने राग-द्वेप कराया है तो वह व्यवहार ही निश्चय हो गया, 


ओऔर यदि राग द्वेषको अपना माने तो व्यवहार ही परमार्थ हो गया। 
त्रिकालइष्टि-परमर्थ इृष्टि भूलका नाश करती है। निमित्त और रागके 


सम्बन्ध में व्यवहार बीच में आता है, उप्ते जानना सो व्यवद्दारनय है, किन्तु ३४ 
उसे आदरणीय मानना सो व्यवहारनय नहीं है। 


राग द्वेष तथा शरीर का निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है; यदि वह ने 
हो तो फेसे समझाया जायेगा * शरीर तेरा नहीं है और रागन-द्रेष तेरे नहीं 


हम 
॥ 


५ 
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है, ऐसा मान, ऐसे उपदेश के द्वारा उस शज्ञानी को समझाया जाता है कि 
जो शरीर को और राग-द्वेष को अपना मानता है । 

शरीर और आत्मा सर्वया मिन्र हैं, इस परमार्थ तत्र को समझ लेने 

! मारने के भाव नहीं होते। जो अस्थिरता होती है उसे यह नहीं लिया है। 

परमार्थ के द्वारा जीव राग ढ्वेष मोह से मिन्न बताया जाता है, इस- 

लिये 'रागी द्वेषी मोही जीव कर्मों से बँंवते है उन्हे छुड़ाना चाहिये'-इस 

प्रकार मोक्ष के उपाय के ग्रहण करा अमाब होगा, और इसलिये मोक्ष का 

ही अभाव हो जायेगा । 

वास्तवमें तो आत्मा राग-द्वेषसे मिन्न है, किन्तु विपरीत दृष्टिके 

कारण राग-द्वेषको अपना मान रहा है। उस विकारी अवस्थाके साथ 

आत्माका वर्तमान पर्याय जितना सम्बन्ध है, उतना व्यवहार सम्बन्ध न हो 

(तो यह उपदेश नहीं हो सकता कि त्‌ विक्रारको छोड़ दे और मुक्तिको 


““->आप्त कर | 
परमार्थ दृष्टि तो शात्मा को परसे मिन्न ही बतलाती है, किन्तु 


व्यवह्वार सम्बन्ध से कहा जाता है कि तू पुण्य पाप से बँधा हुआ है। यदि 
पर की भपेक्षा न हो तो उसे छुड्डानेझा उपाय-मोक्षझा उपाय जो निर्मल 
श्रद्धा, निर्मल ज्ञान, और निर्मल चारित्र है, उसका उपदेश मी नहीं दिया जा 
सकेगा, और यहद्द नहीं. कक्षा जा सकेगा कि--मोक्के उपायको ग्रहण 
कर | 

यदि मात्र ध्रौव्यको ही माना जाये तो राग द्वेषके व्यय और मुक्ति 
के उत्पाद करनेका पुरुषार्थ ही न हो सक्रेगा । 

यद्यपि मोक्षका उपाय घ्रुत्र॒ इृष्टिसे ही होता है, किन्तु उस ब्रुव 
दृष्टिके द्वारा मोक्ष पर्यायक्रा उत्पाद और बंध पर्यायका व्यय होता है, यदि 
उल्लाद-व्यय को स्वीकार न करे तो पर्याय में मी मलिनता सिद्ध नहीं होगी, 

.+ पर तत्र मलिनता दूर करनेका उपदेश भी नहीं दिया जा सकेगा। 

यहँ। जिस प्रकार नाप तौलकर कहा जा रहा है, उसी प्रकार 

समझता चाहिये | यदि स्त्रभावमें विकारकी नास्ति माने और स्वभावकों 
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निर्मल माने तो ही मोक्ष का उपाय होता है, परन्तु मोक्ष माग की पर्याय 
और मोक्ष की पर्याय दोनों व्यवहार हैं | यदि व्यवहार को न माने तो 
मलिनता को दूर करने का उपदेश नहीं दिया जा सकता | त्र्‌व दृष्टि के वल 
से मोक्ष मागे की अवस्था और मोक्षुकी अवस्था प्रगट होती है, उसे ज्ञानर्ड: 
में स्वीकार करना सो व्यवह्ारनय है। बन्धकी अवस्था, मोक्ष और मोक्ष मागऊी 
अवस्था है, इसलिये व्यवहार को बताना न्यायसगत है । 

यह श्रात्मा देह से निराला अनन्त गुण स्वरूप तत्व है| यह 
शरीररूपी रजकरणों का एक पुतला है, उसमें वर्ण, गंध, 'स और स्पर हैं, 
यह अनन्त रूपी परमाणुओंका पुतला है | जहाँ शरीर है, उसी क्षेत्रमें आत्मा 
है। वह आत्मा मी शरीरकार अरूपी एक पुतला है। जहाँ आत्मा है, 
उसी स्थान पर कार्माण शरीरका भी एक पुतला है। जो विकारी भाव है सो 
कर्मके निमित्तसे होता है, किन्तु परमार्थ दृष्टिसे आत्मामें विकारकी नास्ति है | 
श्रात्मा देहसे पृथक तत्व है, अनन्तगुणोंकी पिंडरूप एक वस्तु है; यह बात ' 
अनन्तकालमें जीवोंने कभी नहीं सुनी और उसके प्रति रुचि नहीं जमी, तब 
फिर एकाग्र होना कहंसि दो सकता है 

पहले आत्माको सममे विना यथार्थ वत्तेन नहीं हो सकता, इसलिये 
आत्मसरूप समझनेके लिये सच्चे देव गुरुकी वाणीका श्रवण और उनका 
संग करना चाहिये | परमार्थमें से रुचि हटकर शआत्मस्वभावकी रुचि जागृत 
हुए विना यथार्थ नहीं समझा जा सकता | आत्म स्रभावकी रुचि जागृत 
होने पर वह स्वभाव जिसे ग्रगट हुआ है, उसे यथार्थ देव गुरु पर॑ बहुमान 
और भक्ति हुए विना नहीं रहती | पहले आत्माको समझनेकी सत्‌ जिज्ञासा 
सहित देव गुरु शाख्रका बहुमान पूवेंक समागम, सत्‌ श्रवण, सत्‌ पठन और 
सत्‌ विचार आयेगा | सतको सममनेत्री आकाक्षासे यथार्थ ज्ञान ओर श्रद्धा होती है 
उसके बाद ययार्थ प्रवृत्ति ( चारित्र ) होती है। आत्माका चारित्र आत्मामें 
होता है, जड़में नहीं | समझनेके वाद स्वरूपमें स्थिर होना सो अंतरगकी 
अरूपी क्रिया है, वह यथार्थ अद्ृत्ति है, वह सच्चे व्रत हैं। स्वभावदृष्टि के बल 
से अशुभराग को दूर कश्ते २ राग रद्द जाता है, उसमें बततप के शुभ भाव 
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सहज होते हैं | स्वरूप स्थिरता में टिकने पर जितना राग का नाश होता 
है, उतना चारित्र है। 
सम्यकूदशन के बिना ब्रत और चारित्र सच्चे नहीं हो सकते! पहले 
/'सम्यकूदशन होता है, अर्थात्‌ चतुथ गुणस्थान होता है, तलपश्वात्‌ आगे 
बढ़ने पर पाचवों गुणस्थान आता है, जहों आंशिक स्वरूपस्थिरता बढ़कर 
श्रत्नत के परिणाम दूर हो जाते हैं, ओर शुभ परिणामरूप ब्रत होते हैं, जो 
कि व्यवह्वार ब्रत हैं, और जो स्व॒रूप में स्थिरता बढ़ी सो निश्चय ब्रत हैं । 
इसके बाद छुट्टा गुणस्थान होता है, तब मुनित्व प्राप्त होता है, वहाँ स्वरूप- 
रमणता विशेष बढ़ जाती है। पहले सच्ची श्रद्धा होती है, और फिर ब्रत होते 
हैं, यह मोक्ष माग का क्रम है | 
आजऊफल लोग उपरोक्त समझने के मांग का क्रम छोड़कर बाह्य 
ब्रत-तप इत्यादि में धर्म मान रहे हैं, जिसमें मात्र शुभ परिणाम हो तो 
- पुण्य बध हो सकता है, किन्तु भत्र का अमाव नहीं हो सकता। लोगोंने 
ऐसे बह त्रत तप इत्यादि में सर्वेख़ मान रखा है, और उन्हीं से धर्म मोक्ष का 
होना मान लिया है, किन्तु ऐसी मान्यता मात्र मिथ्यादरीन शक्य है। ऐसी 
मान्यता से एक भी भव कम होने वाला नहीं है। पहले सच्ची श्रद्धा कर, 
उसके बाद यथार्थ चारित्र बन सक्रेगा | सत्‌ श्रवण, मनन ओर बहुमान के 
शुभ परिणाम के साथ सत्‌ रुचि और सत्‌ को समझने का शोधन यदि 
ययार्थ हो तो श्रवश्य सत्‌ समझें श्राये और सम्यक श्रद्धा प्रगट हो | 
इसका यह श्रर्थ नहीं है कि विषय कषाय का अशुभ राग दूर न किया 
जाये | विषय-क्रषाय की तीव्र आसक्कि को दूर करने के लिये शुभगग होगा, 
किन्तु वह धर्म नहीं है, इसलिये पहले ययार्थ को समझने का प्रयास करना 
चाहिये और उस ओर उन्मुख रहना चाहिये, यह सच्चे मागको प्राप्त करने 


का- क्रम है । है 
” सम्यकूदर्शनके साथ निःशंकादि श्रष्ट अग होते हैं। बतका 


प्रकार तो पचम गुणस्थानमें होता है, इसलिये सत्‌ समागमसे पहले सच्ची 
समम प्राप्त करनी चाहिये। जीवने अनन्तकालसे धर्म श्रवण नहीं किया। 
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उपवासादि करके यदि कषाय को हलका करे तो पुण्य बन्ध होता है, किल्तु 
इससे भवका अभाव नहीं होता । 

जो शुभाशुभभाव होते हैं सो विकारी भाव हैं | कर्म के निमित्तसे 
जितने भाव होते हैं वे सत्र विकारी भाव है | वे आत्मा का खभाव धर्म द्र 
हितरूप नहीं हैं | विकार सदा स्थायी नहीं है ओर शआत्मा सदा स्थायी वस्तु 
है | उसे पहिचान तो तेरा छवित हो, धर्म हो । 

शिष्यनें दूसरी ओरका तर्क उपस्थित करते हुए कहा था कि प्रभो ! 
आपने तो आत्माके मात्र शुद्ध स्ररूपकी ही बात कही है, और उसीको 
जानने-देखने और स्थिर होनेकी कहा है किन्तु अन्य शाज्रोमें तो ऐसा 
कथन है कि-आत्मा राग-द्वेष और देहयुक्त है, तब इन दोनों बातोंका मेल 
कैसे बेठ सकता है * 

इसका उत्तर देते हुए आचार्यदेव कहते हैं कि-भगवान स्वेक्षदेवने , 
यह कहा है कि-यह सत्र अध्यवसानादि भाव जीव हैं, सो यद्यपि व्यवहार १ 
अमूतार्थ है, तथापि व्यवह्दारनयकों मी बताया है। 

आत्मामें पराश्रय माव होता है, उसे आत्मामें होता है, ऐसा जानना 
सो व्यवह्वारनय है | कर्माश्रित भाव एक समय मात्रके लिये होते हैं सो अभू- 
तार्थ है | जो कर्माश्रित--पराश्रचित भाव होते हैं सो सत्य नहीं है, क्योंकि 
वह त्रिकालस्थायी वस्तु नहीं है। सय नहीं है, अर्थात्‌ जड़में होती है, यह 
बात नहीं है। यद्यपि वह आत्माकी अत्रस्थामें होती है, तथापि वह आत्माका 
वास्तविक स्वभाव नहीं है, इसलिये उसे अमूतार्थ कहा है । 

पानी अग्निक्रे निमित्तते डष्ण होता है किन्तु पानीक्ना स्त्रभाव शीतल 
है, उसका त्रिकाल स्वभाव उष्ण नहीं है। पानीका स्वभाव शीतल है; ऐसा 
जानना सत्यार्य है, किन्तु अग्निके निमित्तसे वर्तमानमें उष्णाता आ गई है 
सो इस आरोपका आना व्यवहार है। जो आरोप है सो आरोपकी इश्टेसे 
सत्य है, किन्तु वह पानीक़े मून स्वभावकी इष्टिसे सत्य नहीं है | ॥ 

इसीप्रकार जिसे आत्माका शीतल स्वभाव ग्रगट करना है, उसे । 
आत्माकी ज्ञान और शांति आदिकी शीतलता तथा राग-द्वेष-अज्ञानरूप 


९ 
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उण्णता-इन दोनों भावोंका खरूप जानना होगा। आत्माकी पर्यायमें कर्मके 
निमित्तसे राग-देष और अ्ज्ञानहप उष्णता होती है, परन्तु आत्माका स्वमाव 
संप्रणे निर्मल और अविकारी है। उसका त्रिकाल स्वभाव रागह्रेष और अज्ञान- 
' रूपसे मलिन नहीं है, परन्तु शुद्ध और निर्मल है| श्रात्मा स्वमावसे शुद्ध और 
निर्मल है, ऐसा जानना सो सलार्थ है, किन्तु खथ कर्मके निमित्ताधीन होने 
पर रागऊैष और अ्रज्ञानरूप मलिन अवस्था वर्तमान्रमें हुई है, इतना आरोप 
शाया सो व्यवहार है। आरोप को आरोपकी दृष्टिसे देखा जाये तो वह सत्य 
है, किन्तु वह आत्माके मूल स्वभावकी इृष्टिसे देखने पर सत्य नहीं है | 
आत्मस्वभावरूप शीतलता की इष्टिके बलसे रागद्वेषरूप अस्थिरता 
दूर द्वो जाती है। पर्याय पर दृष्टि नहीं जमती, क्योंकि पर्याय पलट जाती है । 
पर्याय ठिंती नहीं है, इसलिये जो टिकनेवाला द्व॒व्य है, उस पर दृष्टि डाले 
। तो बहों दृष्टि टिक जाती है, ओर इष्टिके स्तम्मित होनेसे स्थिरता द्वोती है, 
'शंग-दैषका अमाव होता है, और स्वभाव पर्याय प्रगठ हो जाती है। 
यद्यपि बन्ध मोछ्की पर्याय है अवश्य वह सर्वेया अभूतार्थ नहीं है; 
यदि सर्वेया अभूतार्थ हो तो कोई पुरुषार्थ करनेकी आवश्यक्ता न रहे, किन्तु 
वह च्णके लिये होती है। मोच्षकी अवस्था प्रतिक्षण नई नई होकर 
अनन्तकाल तक रहती है, किन्तु वह एक एक पर्याय वर्तमान समय तकही रह्टती 
है, इसलिये वह अभूतार्थ है । उस पर्याय पर लक्ष करनेसे राग होता है, 
परन्तु राग हूटता नहीं है, द्वव्य पर दृष्टि रखनेसे राग ट्ूटता है। मोक्षपर्याय 
शुद्ध पर्याय है, और बन्धपर्याय मलिन पर्याय है। एकमें निमित्तके अस्तित्व 
की अपेक्षा है, ओर दूसरेमें अमाव की । दोनों निमित्तके आश्रयकी भपेक्षा 
रखनेवाले प्रकार हैं, इसलिये दोनों पर लक्ष जानेसे राग द्वोता है । मैं ज्ञान हूँ, 
दशशन हूँ, चारित्र हूँ, ऐसे विकल्प साधक अवस्थामें आते हैं, किन्तु मै ज्ञान 
हे दर्शन हूँ, चारित्र हूँ, इसप्रकार गुणके मेद करके लक्ष करने पर राग द्वोता 
है | उस रागके आश्रयसे स्वमावकी शरणमें नहीं पहुँचा जाता; किन्तु संपूर्ण 
द्रव्य पर दृष्टि डालनेसे राग टूट जाता है, स्वभावकी शररामें पहुँचा जाता है, 
और वीतरागता प्रगट ह्वोती है | स्वरूपको साधनेका जो अयास होता है 
ब्प 
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श्र्थात्‌ मोक्षमार्ग होता है. सो वद्द भी अवस्था है, संपूंण झात्माका स्वरूप 
नहीं है, इसलिये उस अवस्था पर लक्ष करनेसे राग होता है | जब तक झआपूणे 
है, तब तक मोध्षमाग और उस ओर लक्ष द्वोता है, किन्तु वहों लक्ष देनेसे 
राग होता है, किन्तु वह टूठता नहीं है, ओर अखंड द्रव्य पर दृष्टि डालनेते, 
ग टूटता है और स्वरूप प्रगठ होता है | 

श्रद्धा गुण स्वयं निर्विकल्प है, इसलिये उसका विषय मी निर्विकल्प 
है | दृष्टिमें मेदका विषय नहीं है, दृष्टि स्वयं सामान्य है, इसलिये उसका विषय 
मी सामान्य है | जो सम्यकृश्रद्धा प्रगट होती है सो अवस्था है, किन्तु उस 
अवस्थाका विषय संपूर्ण द्रव्य है। इश्टिका विषय मेद नहीं, किन्तु अमेद-संपूणे 
द्रव्य है | ज्ञान गुण है, जो कि स्व-पर-दोनोंको जानता है | दृष्टि ह्ोनेके 
बादका ज्ञान यथार्थ ज्ञान है । ज्ञान द्वंब्यको और झआपू्णे एवं पे पर्यायकों भी 
जानता है । दृष्टिहीन ( सम्यकूदशन रहित ) ज्ञान सच्चा ज्ञान नहीं है | 

धर्मीकी दृष्टि अखगड द्रव्य पर होती है, ओर वह जानता है कि मैं / 


ज्ञानमें सामान्य परिपूर्ण हैँ, तथा वह वर्तमान अवस्थामें जो मलिनता होती है 
उसे मी जानता है। यह ज्ञानकी प्रमाणता है | 


जब तक प्रृणे वीतराग दशा न हो तब तक सामान्य दृष्टि बनी रहती 
है, इसलिये पुरुषार्थ सामान्य और विशेषको अखण्ड करनेके लिये पुरुषार् 
करता है | रागको तोड़कर पर्याय सामान्यमें लगातार अखणड होती है, यह 
जानकी प्माणता है | द्ृव्य और पर्याय एक होते हैं, सो यह ज्ञानकी ग्रमाणता 
है। श्रद्धा और ज्ञान तो है, किन्तु पुरुषार्थ एूवंक रमणता को बढ़ाता हुमा 
जितने अंशमें रागको तोड़कर ओर रमणताकों जोड़कर सामान्यके साथ झ्ांव 
अखगणड होता है, सामान्य-विशेष दोनों एक होते हैं सो वह प्रमाणज्ञान है। 
ज्ञान अखंड पूर्ण स्वमावकों मी जानता है, और पर्यायमें जो मलिनतार, 
5सेमी जानता है। वह वस्तु को और अवस्था को दोनोंको जानता है। इस 
प्रकार जो सामान्य और विशेष दोनों को जानता है वह प्रमाणज्ञान है।* 
'... अ्रद्धा विकारी और अपरर्ण पर्यायक्षो स्वीकार नहीं करती | श्रद्धाके विषय 
में द्रन्य-ही है, शुद्ध परिपूर्ण ज्ञानमें दोनों पहलू ज्ञात होते हैं | ज्ञान जबदन्य ' 
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के शुद्ध स्वभावकी ओर मुझुयतया उन्मुख होता है तब पर्यायका वजन हलका 
( गौण ) हो जाता है; सर्वया अभाव नहीं होता, किन्तु ज्ञानमें पर्यायका 
है लक्ष गौण होता है, और ज्ञान जब पर्यायका मुझ्यतया लक्ष करता है, तब 
'जूसरे पदलूका लक्ष गौण होता है। जब ज्ञानका पहलू मुख्यतया एक 
ओर जाता है तब उसके साथ राग लगा हुआ होता है । ज्ञानमें वस्तुका एक 
पहलू मुझ्य और दूसरा गौण हो तो उसे नय कहते हैं । दृष्टिके विषयमें 
द्रृब्यका अमेद स्वमाव ही रह्दा करता है | जितने अशमें रागको तोड़कर निर्मल 
पर्याय बढ़ाता हुआ सामान्यके साथ ज्ञान अखण्ड होता है, सामान्य विशेष 
दोनो एक होते हैं वह ज्ञानकी प्रमाणता है। द्वेंव्य और पर्याय दोनो प्रमाण 
ज्ञानमें एक ही साथ ज्ञात ढ्वोते हैं । जहाँ वस्तु दृष्टि होती है, वहीं नय, प्रमाण 
इत्यादि सच्चे होते हैं | 
चन्दन की लकड़ी छुगन्धयुक्त, मारी और चिकनी तथा कोमल हत्यादि 
“ अनेक गुणयुक्त एक ही साथ है, किन्तु उनमें से एक छुगन्ध ग्रणकों मुझ्य 
करके दूसरे को समस्नाने के लिये कद्दा जाता है कि-चन्दन की लकड़ी छुग- 
न्यमय है, यह व्यवह्रनय है | इसीग्रकार भात्मामें अनन्त गुण एक ही साथ 
अमेदरूपसे विद्यमान हैं, उस अमेद पहलूको लक्षमें लेना सो निश्चयनय है, 
और गुण-पर्यायके मेद करके लक्षमें लेना या दूसरों को समझाना सो व्यव- 
हारनय है | 
जैसे सिद्ध भगवान हैं, वेसा ही अनन्त गुणों का पिंड यह भगवान 
आत्मा है, किन्तु उसमें से ज्ञान गुणा को मुख्य करके समझाने के लिये 
कट्टना कि जो यह ज्ञान है सो आत्मा है यह दशन या चारित्र श्रात्मा है, सो 
व्यवहारनय है | आत्मा के पूंे अखंड स्वभाव की प्रतीति होने के बाद भी मैं 
ज्ञान हूँ, दर्शन हूँ, इत्यादि मेद होते हैं, किन्तु गुण तो द्रव्य के साथ अमेद 
है। जैसे द्रव्य त्रिकाल है वेसे ही गुणा भी त्रि्राल है, द्रव्य से गुणों का मेद 
नहीं द्वोता, तथापि ज्ञान ज्ञानहूप से, दरीन दशनरूप से, चारित्र चारित्र रूप 
से और वी वीयैरूप से त्रिकाल है, समी ग्रण लक्षण से मिन्न हैं किन्तु 
वस्तु से अमिन्न हैं | कोई भी झुण द्रव्य से अलग नहीं होता, द्ब्य से उसका 
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प्ृथक्‍्व नहीं हो सकता, तथापि अआपूर्ण अवस्थामें मै ज्ञान हूँ, मै दशन हूँ, 
इत्यादि विकल्प हुये बिना नहीं « रहते, मेद हुए बिना नहीं रहते । बीचमें 
व्यवद्वार आता है, इसलिये वीतराग देव ने बताया है; अथवा व्यवद्वार वीचमें 
शाता है इसलिये समझाया है। 

स्वमाव तो निर्मल अविकारी वीतरागस्वरूप है, किन्तु कर्म का 
भाश्रय लेने से जो भाष होते है वे व्यवहार से तुममें हैं---ऐसा बीतराग देव 
ने कहा है| स्मरण रहे कि विकारी भाव तेरी अवस्था में होते हैं, कहीं 
सर्वथा जड़ में नहीं होते । इस प्रकार प्रयोजनवश किसी नय को मुख्य करके 
कहना या समसना सो नय है | प्रमाणज्ञान द्वव्य, पर्याय दोनों को एक ही 
साथ जानता है। 

कर्माश्रित भाव तुममें होते हैं ऐसा वीतराग देवने कट्दा है | अखंड 
स्वभाव पर दृष्टि होने पर मी निर्बलता से अवस्था में राग-द्वेष होता है, उसे 
जानना चाहिये । मै चौथे पाचवे या छुट्टे गुणस्थान में हूं, इत्यादि ग्रणस्थान - 
मेद को जानना चाहिये। मेरी अवस्था श्रावक की है या मुनि की, इत्यादि 
उस उस समय की अवस्था को जान लेना सो व्यवद्वारनय है | स्वयं वीतराग 
नहीं हुआ इसलिये जो जो अपूर अवस्था हो उसका ज्ञान मली मॉति होना 
चाहिये । ज्ञान ठीक हो तो पृरुषार्थ को लेकर प्रूणा हो जाता है। 

श्रद्धा के विषय में पूठ होनेपर मी अवस्था में अपू्ण होने से भू 
को अपर्णा जाने तो पुरुषार्थ बढ़ाए, और पर्याय को पूर्ण करे । दृष्टि सम्पूर्ण 
द्रव्य पर विद्यमान है, उस समय शरप्ूज-अधूरी पर्यायके जो मेद होते हैं, उन्हें- 
जानना सो व्यवद्वारनय है | 

रागी और वीतरागी तथा शुद्ध और अशुद्ध इत्यादि दो प्रकारसे भगवान 
ने वस्तु का स्वरूप बताया है । जेसे म्लेच्छ भाषासे म्लेच्छु को समझाया जाता है, 
उसीमप्रकार परके आश्रय भेदकरके व्यवहारी जीवोंको समझाया जाता है । 

ययपि व्यवहार्से वास्तवमें परमाथे समममें नहीं आता, किन्तु जब 
स्वयं समझे; तब समझाने वालेको निमित्त कहा जाता है। 

सच्ची श्रद्धा हो तो, समझते हुये बीचमें जो गुण-मेद करके समझा 
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था उस मेदको व्यवहार या निमित्त कहते हैं; यदि न सममे तो निमित्त कैसा ? 


मेरा वीतराग स्वरूप राग-द्वेष रद्धित है, यदि वह सममे तो मेदको निमित्त 
बाह्य जाता दे | 


मेदका व्यवहार, समझने में और समभानेमे बीचमें आता है। 
व्यवहारहै अवश्य, यदि श्रात्मा पर्यायसे भी सम्पूणापवित्र ही द्वो तो फिर किसे 
समझभाना है ? जिसे ऐसा लगता है कि शरीर मेरा है, उसे समझाने के लिये 
कहते हैं कि शरीर और आत्मा एक ही क्षेत्रमें रइते हैं, किन्तु शरीरसे आत्मा 
अज्ग है | जिसने यद्द मान रखा है कि घी का घड़ा है उसे समझते हैं कि-घी. 
का घड़ा वास्तवमें घी का नहीं किन्तु मिट्टीका है; उसमें धी भरा हुआ है, क्लिन्तु 
वह घड़ा घीमय नहीं, लेकिन मिट्टीमय है । 

जैसे किसी बालकने ककड़ीके घोड़ेको सच्चा धोड़ा मान रखा हे, 
(इसलिये उससे उसीकी भाषामें यद्वी कद्दा जाता है कि तू भपने घोड़ेको 
पक्ाइर के जा, अथवा तू अपने घोड़ेको इधर ले आ; यदि उससे कह जाये कि 
उम्र लकड़ीको बाहर लेजा या यद्दा लेगा तो वह नहीं समझ सकेगा, इसलिये 
उसीकी भाषामें लकड़ीको घोड़ा कद्ठ दिया जाता है । 

इसी प्रकार त्रिलोकीनाथ तीथैंकर भगवान तीनकाज, और तीनलोक्‌, 
को जानते हैं । जगतके जो जीव धरमे प्रवेश नहीं करते, और घरके आँगनमें 
ही खड़े हैं उनसे कहते हैं कि जो ज्ञान है सो तू है, जो दरीन है सो त्‌ है 
झर इस प्रकार भेद करके सममभाते हैं | यथपि आत्मा वस्तु अनन्त गुण-स्वरूपसे 
अमिन्‍्न है, किन्तु बालकवत्‌ भज्ञानी जीव अमेदमें नहीं समझता इसलिये उसे 
मेद करके समझाते हैं । 

जिन जीवोने यद्द मान रखा है, कि-शरीर, मन, वाणी और कम 
हमारे हैं, उन जीवोंको श्री तीथकर देव समझाते हैं कि भात्मा स्वतन्त्र, 
निरुपाधिक ज्ञाता-इश सबका साक्षी और आनन्दका पिंड है, वह्द स्वभाव भाव- 
ही है, उसे अपना न मानकर कर्मके भावको और शरीरादिके भावको अपना- 
निजका मान रहा है, सो यह तुके शोभा नहीं देता | हे भाई ! राग-द्वेष 
के भाशित रहनेंमें तेरे स्वभावभाव की द्वीनता द्वोती है। तेरे आत्मामें अनन्त 
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गुणों का अनन्त वेमव भरा हुआ है। ऐसा समझाने पर यदि समभने वाले 
जीवकी दृष्टि भपने भमिन्न झात्मा पर पहुँच गई तो जो भेद करके समझाया 
गया, वह व्यवद्ार या निमित्त कहलाता है | 

भगवान तीवेकर देवने कद्दा है कि जो निमित्ताश्रित भाव होते” : 
हैं वे तेरे हैं। उन्हें तेरे कहनेका कारण यह्द है कि वे पराश्रित रागादि भाव 
तेरी अबस्थामें होते हैं, इसलिये तू पुरुषाय करके उन्हे दूर कर | पराश्रितमाव 
तुझमें दोते हैं यद्ष कहना सो व्यवद्वार है । जो ज्ञान है सो तू है जो दरशन 
हैं सो तू है, भौर जो चारित्र है सो तृ है, इस प्रकार ग्रुणके मेद करके 
व्यवहार कद्दने पर वह परमायको समझ्न जाता है कि भरे ! यह्द विकारी भाव 
त्रिकाल मुझ्में नहीं हैं, मेरे अमेद आत्मा में यद् रागादिके मेद नहीं हैं, ज्ञान, 
दर्शन, चारित्रके विकल्य-मेद मेरे अभेद-भात्मामें नहीं हैं; इस प्रकार परमायको 
समझ ले तो ब्यव॒हार उपकाररूप हुआ कहलाता है। यदि स्वर्य परमार्थकों 
सममे तो व्यवद्वार को निमित्त कह्दा जाता है । 

भज्ञानी से श्री गुरु कहते है कि हे भाई ! तूने राग किया, द्वेष 
किया और अनन्त भव धारण किये, किन्तु वह तेरा स्ररूप नहीं है; तब उसे 
ऐसा लगता है कि भरे ? मैने भनन्‍त भव धारणा किये हैं, वे क्यो कर दूर 
होंगे ! तब ज्ञानी क्ते हैं कि-जो नित्य निरंतर जानने वाला है सो तू है; 
ओर जो झुख का पिंड है सो 6 है, तंथा राग-स्नेह या ऋ्रोष-मान रूप तू नहीं 
है; इस प्रकार मेद करके समझाने पर, यदि वह यह समझ जाये कि झात्मा 
अखंड गुणों का पिंड है, तो धर्म तीर्थ की प्रद्ृत्ति के लिये व्यवद्दार कपन 
न्याय संगत है । 

परन्तु यदि व्यवद्वारनयन दर्शाया जाये तो परमार्थतः शरी( से जीव 
को मिन्न बताया जानेंसे प्रस-स्थावर जीवोंका निःशेकतया मर्दन-घात का 
डालने पर भी हिंसाका अभाव सिद्ध होगा, जैसे कि भस्मके मर्दन कर देनेंगे 
दिंसाका अमाव होता है; और इस प्रकार तो वंधका ही अभाव हो जायेगा। , 

परमार्थेसे तो यद्द आत्मा दी परमात्मा जेसा है, और दूसरा झात्मा मे 
परमात्मा जैसा है; किन्तु शरीर मेरा हे, राग मेरा है, इस प्रकार अपनेपनकी 
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बुद्धि है, और एकत्वकी बुद्धि हैं, उसके हिंसा करनेक्ा भाव होता है । 
परमाथसे शरीर भर आत्मा मिन्न हैं. तथापि निःशंकतया मारनेका जो भाव, 
होता है, उसीमें व्यवह्वार सिद्ध द्योता है । जिसकी दृष्टि शरीर पर है, ऐसे 
४जैस-स्थावर जीवोंकों मारनेक्रा भाव या अपने शरीर पर रागका माव परमार्थ 
नैदीं किन्तु व्यवहार ही है, क्योंकि आत्मा निर्विकार है । 
तेरा मारनेका भाव हो, और यदि वह मारनेका, माव-ददिसाका भाव 
तेरे आत्मासे सर्वेधा मित्र हो तो हिंसाका अभाव हो जायेगा, और इससे 
बन्धनका भी श्रभाव हो जायेगा, किन्तु ऐसा नहीं है। उस हिंसाका माव 
तेसी आत्माकी अवस्थामें होता है, इसलिये उस हिंसाका भाव होने पर तुमे 
बन्ध द्वोता है । उस हिंसाका माव तेरे ऑत्माकी भवस्थामें द्वोता है, ऐसा न 
माने तो बन्धका मी अभाव हो जायेगा, और बन्धका अभाव द्वोनैसे मोज्षका 
मी अभाव हो जायेगा । ] 
हिंसाके भावकी माति ही ऋठ, चोरी, कुशील आदिके भाव भी भा- 
त्माकी अवस्थामें द्ोते हैं | यदि ऐसा न माने तो उसे दूर करनेका पुरुषार्थ 
मी कहाँसे करेगा ? 
अपने शरीर पर राग है, इसलिये दूसरे जीवोंको मारनेका देष द्वोता - 
है | रागमें ओर देषमें शरीरका निमित्त है, सो वह मी व्यवहार है | 
परमार्थते शरीर और झ्ात्मा सवेधा मिन्न हैं, इसीग्रकार यदि व्यव- 
हारसे भी मिन्न हों तो >स स्थावर जीवोंके शरीग्कों मसल देने पर पापका 
अभाव ही सिद्ध होगा, किन्तु ऐसा नहीं है। राग-देषका भाव, शरीर संबंधी - 
मोहका मात्र अपने में विधमान है, सो वह सब व्यवद्वार संबन्ध है, ऐसा सम- 
झना चाहिये | अपने शरीर और झआात्माका णाकाशक्षेत्रकी अपेज्ञासे एकक्षेत्रा- 
वगाहरूप सम्बन्ध है, इसीग्रकार भन्‍य भात्माका और उसके शरीरका एकत्ेत्रा- 
वमाह्ट संबंध है। जब तू. ऐसे संबन्धकों लक्षमं लेता है तब तेरी मारनेकी 
“वृत्ति.द्दोती है, इसलिये श्र॒स-स्थावर जीवोंको मारनेका विकल्प मलिन भाव 
है, और उस मावका ओर तेरे आत्माका संत्रध है ऐसा सममाना चाहिये | 
75 डैँसी अकार देव, युरु 'शात्र की विनय करना मी व्याह्मर है-। 
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जब तक समाणे वीतरांग नहीं हुआ तब तक ऐसा भाव द्वोता है कि यह्ष देव, 
गुरु, शांत विनय करने योग्य हैं और मे विनय करनेवाला हूँ । इस ग्रकांर देंब, 
गुरु, शाख्र के प्रति बहुमान और 'विनय हुए बिना नहीं रहती, तथापि वह 
भाव व्यवद्ार हैं 

शरीर और झ्ात्मा को मिन्न कहा है, वहाँ यह अपेक्षा मी है 'कि 
शरीर और आत्मा का सम्बन्ध है। भात्मा प्रथक्‌ है ऐसा कहते ही पर के 
सम्बन्ध 'का इतना व्यवहार आ जाता है | तने शरीर का सम्बन्ध माना है, तने 
पर का श्राश्रय माना है, इसलिये व्यवहार कद्दते हैं । 

पुण्य-पापका जो भाव द्वोता है, उसमें 'तू झटक रद्दा है, इसलिये उसे 
ठालने को कहा जाता है। जो दिंसादि के परिणाम होते हैं उन्हें बतोये बिनों, 
उन्हें दूर करने का प्रयत्ञ नहीं बन सकेगा, बन्धभाव को सममे बिना मोह को 
पुरुषार्थ नहीं हो सकेगा | 

बंधके माननेमें दूसरी वस्तु निमित्त है, 'वह्द व्यवह्वार बंताया है; जो कि 
जॉनने; योग्य है, किन्तु अंगीकार करने योग्य नहीं है । जाननेरूप से 
अंगीकार करने योग्य झवश्य है, किन्तु वह व्यवद्दार रखने योग्य अति 
अंगीकार करने योग्य नहीं है | 

एक वस्तु किसी दूसरी वस्तुकी अपेक्षाके बिना छोटी बड़ी कैसे कही जा 
सर्कती है ? इसी प्रकार आात्मा अनन्त गुणों का पिंड-वस्तु है, और कर्म दूसरी 
वस्तु है, वह कर्म विकार में निमित्त है | उस विकारमावमें आत्मा फुर्सा 
इगा न दो तो मुक्त होनेकी बात केसे कही जायेगी ? आक्षा मुक्त ही है 
ऐसा कंदने पर बन्ध की अपेक्षा साथ में आती है, सो व्यवह्वार हे । 

मात्र अपनी  अपेक्षाका द्वीना निश्चय है। ब्रास्तविक दृष्टिसे वस्तु 
में बंध नहीं है । येदि वस्तु वंधी हुई दो तो वह छूट नहीं सकती । बस्तुंका 
स्वरूप तो एक समयमें परिपूर्ण है। वह्द वस्तु किसीसे पकड़ी नहीं 
जाती और छूट मी नहीं सकती। भगवान आत्मा वर्तमान एक समयमें 
झनस्त गुणोंका परियृेण पिंड है, उस में जो बंध अवरंथा है, सो वह 
मौ ब्येवहर है, औरे छूंटने की अवस्था सी व्ययहार है| पर से निराला 
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वर्तमान समय में परिपूर्ण तत्व है, ऐसी दृष्टि के बल से व्यवहार छूटता है 

अज्ञानीको व्यतह्ारसे बताया है, कि व्यवहारसे अवस्था मलिन हुई है उसे जान, 
_किन्तु निश्चयसे तू सप्र्ण-परिप्वूण तत्व है, ऐसी दृष्टि कर, ऐसा कहनेसे यदि 
* जह समझ जाये तो व्यवहारके उपदेशसे समझा है, ऐसा आरोप करके कह! 


जायेगा | 
आत्माका स्वरूप ऐसा है, इसप्रकार उपदेश देते ही व्यवहार शा 


जाता है। निश्चयसे तू अखण्ड, अमेद और परसे निराला तत्व है, ऐसा सम- 
माते ही व्यवहार आ जाता है। क्योंकि तत्वका स्वरूप ऐसा है, यह कहने 
पर यह स्पष्ट होता है कि उसे तू समझा नहीं है, यही व्यवहार है, अथवा 
. बस्तु को सममाते हुये ग्रुश-गुणीका मेद करके समझना पड़ता है सो यही 
व्यवहार है | 
निश्चय पूर्वक व्यवहार समझें आये तो वह यथार्थ समझ्न है | यदि 
* मेद करके समझाया जाये कि यह्द पुरुषका आत्मा है, यह ख्रीका आत्मा है, 
यह पशु पक्तीका आत्मा है, तब प्रस्तुत जीव समझ जाता है कि यह झआात्मा 
मिन्न मित्र हैं किन्तु सभी आत्माओंका खरूप मिन्न मिन्न नहीं हे, स्वरूप तो 
सबका एक ही ग्रकार का है। जो ज्ञान है सो आत्मा है, जो दर्शन है सो 
' आत्मा है, और चारित्र हे सो आत्मा है, इसप्रकार गुरुके द्वारा समझाये 
जाने पर स्त्रय॑ भमेद आत्माका स्वरूप समझ जाये तो वह व्यवहारके मेद 
बतानसे समझा है, यह कहलायेगा | गुरु उपदेश देते हैं उसीमें व्यवहार 
आजात। है | यदि उपदेशसे स्वय वास्तविक स्वरूप को सम ले तो ग़रुरुके 
उपकार का निमित्त कहलाता है। समक तो ख्वसे है, किन्तु उपचारसे 
यह कहा जाता है कि-व्यवद्वाससे समझा है | 
यदि हिंसादि का भाव न बताया जाये तो उसे दूर करने का प्रयत्न 
मी नहीं करेगा। निश्चयप्र्वक व्यवहार के लक्षमें आये विना बधका व्यवहार 
दूर नहीं होगा। वास्तवमें तो हिंसा, कूठ, चोरी इत्यादिके भाव निश्चय इृष्टि 
के लक्षमें श्राये बिना दूर होते ही नहीं । मेरे स्वरूपमें वे भाव है ही नहीं, 
ऐसी दृ्टिके त्रिना वे भाव दूर नहीं हो सकते । “अस्ति स्वरूप में कौन हूँ” 
श्६ 
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इसकी श्रद्धाके बिना विकार की नास्ति होती ही नहीं । ऐसी श्रद्धा होनेके 
बाद भी अ्रद्प हिंसा, कूठ, चोरी इत्यादिके भाव रहते हैं, किन्तु में ऋमशः 
दूर हो जाते हैं, प्रतीति होनेके पश्चात्‌ तत्काल ही वीतराग हो जाये ऐसा नहीं 
होता । स्वरूपकी श्रद्धा होनेके वाद अस्थिरता दूर होकर क्रमशः स्थिर्तारुप' 
चारित्र होता है ऐसा ही वस्तु स्वभाव है | यदि कोई जीव आत्म ग्रतीति होने 
के बाद श्रन्तमुहृतमें केवलज्ञान प्राप्त कलले तो उसमें मी अन्तमुद्ठत का कम 
तो पड़ता ही है। प्रतीति होनेके पश्चात्‌ एक समयमें किसीको केवलश्ञान 
नहीं होता | प्रतीति होनेके बाद जो अल्प शुभाशुभ भाव रहते हैं, बसे 
आचार्य देवने बताया है कि-तू जरा ठहर, श्रभी पूर्ण नहीं होगया, अभी 
अस्थिरता शेष है, अवस्थामें अधूरापन है, उसे समझ ओर जान | जब तक 
वीतराग न हो तब तक उस उस कालमें उस अवस्था को यथावत्‌ जानना 
सो व्यवहारनय है। 

विकारी पर्यायके होने पर भी निर्विकार स्वमावकी प्रतीति हो सकती 
है | चारित्र गुणमे विकार होने पर भी समस्त परिपूर्ण तत्नकी श्रद्धा और 
ज्ञान हो सकता है | वह यह बतलाता है कि-गुणोंमें कपचित्‌ भेद है, 
समस्त गुणोंके काये अलग हैं, गुणोंमें यदि कथथंचित्‌ मेद न हो तो सम्यक्‌ 
दरशनके होते ही तत्काल वीतराग हो जाना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता । 
अखण्ड द्रव्य की ग्रतीति होने पर मी चारिज्रगुणमें विकार बना रहता है, 
इसलिये गुणोमें कथचित्‌ भेद है, और इसलिये गुणस्थानके मी भेद होते हैं | 
गुणोंमें कपचित्‌ मेद होनेसे स्वभाव दृष्टि होनेके बाद तत्काल ही वीतरागता 
नहीं हो जाती, इसलिये गणस्पानके मेद होते हैं । 

द्रव्य अखण्ड है, वह अनन्त गुणोंकी पिंडरूप वस्तु है, उस प्रत्येक 
गुणकी जाति मिन्न मिन्न है, लक्षणक्री अपेक्षासे गुणोंमें कपचित्‌ मेद है। 
प्रत्येक गुणका काय मिन्न भिन्न है, ज्ञानगुण जानने का, दरन गुण प्रतीति 
का और चारित्र गुण स्थिरता का काये करता है। इस प्रकार मित्न मिन्‍्न 
गुण मिन्‍न भिन्‍न काय करते हैं। और इस प्रकार वस्तुमें 'गुण-मेद हैं? तथा 
गुणमेद होनेसे पर्यावमेद मी दे | 


हो 
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जैसे सोना पीला, चिकना और भारी आदि गुणोंसे अखणड है, 
परन्तु ऋषचित्‌ गुणमेद है । पीलायन, चिकनायन, भारीपन आदि गुरणोके 
लक्षण मिन्‍न हैं, उनके प्रकार अलग हैं, ओ काये अलग हैं इसलिये कथचित्‌ 
:णु भेद है । 

सम्यकू दशन होने पर बुद्धिपूर्तेकत विकह्य छूट जाते हैं, फिर भी 
अबुद्धि पूरक विकल्प रह जाते हैं, इसलिये गुण भेद मी रह जाता है, श्रत. 
सम्यकू दर्शनके होने पर तत्काल ही केवलज्ञान नहीं हो जाता | कोई जीव 
तत्काल ह्वी केत्रलज्ञान प्राप्त कर ले तो भी बीचमें अन्तमुहुत का अन्तर तो 
होता ही है। इसका कारण यह है कि गुणों में कपचित्‌ भेद रह जाता है, 
इसलिये वस्तु और पर्याव का मेद होता है, सम्पकूदरीन ओर केवलज्ञान होनेंमें 
बीचमें अन्तर पड़ता है । 

छुट्टे गुणस्थानमें मुनिके बुद्धिप्तक विकल्प हो और आर्तध्यानके 
“परिणाम विद्यमान हो तो भी वह्दों निजरा विशेष हे, क्योंकि वहीं तीन कपायों 
का अभाव है, और चारित्र गुण की पर्याय विशेष है। चौथे गुणस्थानमें 
बुद्धिपतेक विकल्प न हों निर्विकल्प स्वरूपमे स्थिर हो गया हो तो मी वहाँ 
तीन कषाय विद्यमान है, इसलिये निजरा कम है, अतः गुण मेद है, चारित्र 
आदि गुणोंका परिणमन कम है, इसलिये व्यवहारनय श्रनेक प्रकार का है। 

सम्यकूदशनके होने पर बुद्धिपूपेक विकल्प छूट जाये तो भी गुणों 
का परिणमन कम-बढ़ अर्थात्‌ तारतम्यरूपसे रहता है। यदि ऐसा न हो तो 
एक गणरूप वस्तु हो जाये, किन्तु ऐसा नहीं होता, वस्तु तो अनन्त गुणो 
की पिंडरूप होती है । 

वस्तु में अन्नत गुणों का परिणमन कम-बढ़-तारतम्यरूपसे होता 
है | गुणोंके परिणमनमें अनेक प्रकारकी विचित्रता है, इसलिये व्यवहार- 
नय भी अनेक प्रकार का है। सम्यकूदशन होने के बाद तत्काल ही वीतराग 
नहीं हो जाता । सम्यकदृष्टि से एक समय का परिणमन नहीं पकड़ा जाता 
यदि पकड़ा जाये तो केवल ज्ञान हो जाये । सम्यकृदशन प्राप्त होने के बाद 
चारित्र गुण की पर्याय भपूर्ण रइती है, इसलिये केवलज्ञान तत्काल नहीं ह्ोता। 


९ २०४ ] समयसार प्रवचन : तीसरा भाग 


| रस प्रकार गुणो के परिणमन में मेद रहता है। सम्यकूदशन प्राप्त होनेके 
« बाद तत्काल ही केवलज्ञान नहीं होता, क्योंकि चारित्र, ज्ञान ओर दर्शनगुण की 
पर्याय अपूर् है । यद्यपि द्शनगुण की (उपशम और चक्ञायोपशमिक) पर्याय अपूणे है 
मे "तु दशन गुण की पर्याय का विषय पूरा है, इृष्टि का विषय अपू्ण नहीं ' 
है| चारित्र गुण में विकार होने पर भी दशेन गुण की पर्याय वस्तु का पूर्वी 
श विषय कर सकती है। दृष्टि की पर्याय अपृणे है परन्तु दृष्टि का विषय पूर्ण है। 
डे श्रनन्त गुणों की पिंडरूप अमेद वस्तु न हो तो अमेद दृष्टि नहीं 
१४ सकती | द्रव्यदृष्टि से गुण अमेद है, इसलिये एक गुण के प्रगट होने पर 
समी गुणों का अश प्रगठ होता है | यदि वस्तु अमेद न हो तो एक गुण के 
प्रगट होने पर समस्त गणों का अश प्रगट न हो / यदि कर्थचित्‌ गुण भेढ 
<ने हो तो साधक स्वभाव न रहे, तत्काल ही केव्लज्ञान हो जाना चाहिये | 
इसलिये कथचित्‌ गुशमेद मी है, और द्रव्य दृष्टि से वस्तु अमेद है । 
दृष्टि का विषय घुत्र है, अपने में होनेवाली मलिन अवस्था पर इंष्टि 
का लक्ष नहीं है | दृष्टि के साथ रहने वाला ज्ञान, दृष्टि को जानने, वाला ज्ञान 
प्रलम्बित होता है कि मै इस अवस्था तक सीमित नहीं हूँ, मै तो परिपूण हूँ, 
इस प्रज्नार आयनी होनेबाली मलिन अत्स्था का वह ज्ञान स्त्रामी नहीं होता । 
अपने में होने वाली अवस्था पर दृष्टि का लक्ष नहीं है, इसलिये बाहर होने 
बाली पर पदार्थों की अवस्था पर मी उसका लक्ष नहीं है | अपना द्रव्य ही 
इष्टि का विषय है| अपने में होने वाली मलिन या निर्मल पर्याय को इंष्टि 
स्वीकार नहीं करती, इसलिये वह दुसरे द्वव्य की मलिन या निर्मल पर्याय को 
मी स्वीकार नहीं करती । अपने में होने वाली मलिन अवस्था क्षुणभर के लिये 
है, इसलिये वह अपने द्रव्य को द्रव्यदृष्टि से हानि या लाभ नहीं करती | 
जो अवस्था अपना हानि लाम नहीं करती, वह दूसरे जीवों की अवस्था को 
भी ह्वानि लाभ नहीं करती, और अन्य जीबो की अवस्था अपनी अवस्था को 
हानि लाभ या सहायता नहीं करती | इस प्रकार इृष्टि निमित्त नेमिन्तिक 
सम्बन्ध को स्व्रीकार नहीं करती । दृष्टि का विषय मात्र प्ल॒त्र ही है। अन्य 
द्रव्य का प्रीष्यस अपने में नास्तिरुूप है और खय प्रौष्य अपने में अस्ति 


७ 
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रूप है। इस प्रकार दृष्टि का विषय अक्रेला ध्रत्र है। दरीन का विषय अकेला 
भ्र॒प है, परन्तु ज्ञान थ्रव को, मलिन निर्मल पर्याय को और निमित्त नैमित्तिक 
सन्बन्ध को जानता है | दृष्टि का विषय पूर्ण है। पहले दशनगण की पर्याय 
ऑिप्ट होती है, और फिर चारित्र गुण की पर्याय प्रगट होती है। इस प्रकार 
समी गुण एक ही साथ एक से कार्य नहीं कप्ते तथा एक साथ प्रू्ण नहीं होते 
इसलिये बस्तुमें कर्थचित्‌ ग्रुण मेद है। 

यह शरीर और आत्मा दोनो मिन्न वस्तु हैं, वे दोनो वस्तुएं एक 
नहीं है। भात्मा और शरीर दोनों एक ही स्थान पर रह रहे हैं सो अपनी 
अपनी अवस्था और योग्यताके कारण रह रहे हैं | दोनो एक ही स्थान पर 
रह रहे हैं, ऐसा कहना सो व्यवहार है | आत्मा आत्माके क्षेत्रमें है और शरीर 
शरीरके क्षेत्रमें-जैसे दूध और पानी एक ही लोटेमें एकत्रित हैं अर्थात्‌ दोनो 
एक ही क्षेत्र एक साथ विद्यमान हैं, यह व्यत्रह्मर है, किन्तु दोनो एक स्थान 
',९ एकत्रित रद्दते हुये भी दूध पानीरूप या पानी दूधरूप नहीं हो जाता, दूध 
दूधमें, और पानी पानीमें । 

जैसे आत्मा और शरीर दोनो एक ही आकाश क्षेत्रमें एकत्रित होकर 
रहे हैं, तथापि आत्मा आत्माके क्षेत्रमें है और शरीर शरीरके क्षेत्रमें | आत्मा 
ज्ञान, दशन, चारित्र आदि अनन्त गुणोका पिंड है, और शरीर वर्ण, रस, गध, 
स्पश आदि गुणोसे परिपूर्ण रजकशोका पिंड है | वे अपनी अपनी अवस्था 
की योग्यताके कारणसे रह रहे है । 

भात्माकी अ्रतिक्षण ह्ोनेवाली श्रवस्थामें रजकणकी अवस्था नहीं है, 
ओर रजकणकी प्रतिक्षण होनेवाली अत्रस्थामें श्रात्माकी अवस्था नहीं है | 

भत्माके अनन्त गरुणोंमें रजकणके कोई भी ग्रुणा नहीं आजाते, और 
रजकणके अनन्त गुणोंमें आत्माके कोई मी गुण नहीं पहुँचते | प्रत्येक वस्तु 
अपने अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाषमें है, पर-वस्तुक्रे द्व्य, क्षेत्र, काल, मावमें 

है, अपने अपने स्वचतुष्टतया अपने अपनेमें हैं | 

परमा्थनय जीवको शरीर तथा राग, द्वेष, मोहसे मित्र कहता है। 

पदि उसका एकान्त पक्त ग्रहण किया जाये तो शरीर तथा राग, द्वेष, मोहन, 
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पुदूगलमय कहलायेंगे; और ऐसा होनेसे पुदूगल का घात करनेसे हिंसा नहीं 
होगी, तथा राग, देष, मोहसे बन्ध नहीं द्वोगा। इस प्रकार परमार्थसे जो 
संसार और मोक्ष दोनोका अभाव कहा है, वही एकान्तसे सिद्ध होंगे, किन्तु , 
ऐसा एकान्त रूप वस्तुका स्वरूप नहीं है | शी 

काम, क्रोध, हिंसा, कूठ, दया, दान इत्यादि माव आत्मार्मे स्वमभाव- 
इष्टिसे नहीं है, आत्मा तो पवित्र ज्ञानमूर्ति, शुद्धतासे परिपृण तत्व है। उस 
इृष्टिको परमाये दृष्टि, सत्य दृष्टि या अपना सत्यस्वरूप इत्यादि कुछ भी कह्दा जा 
सकता है। उस दृष्टि को एकान्त रूपसे लिया जाये, और जितना व्यवहार सम्बन्ध 
है उतना पक्ष न लिया जाये तो व्यवहार सम्बन्ध को माने बिना वह परमार्यसे 
मिन्न है, ऐसा मी नहीं बताया जा सकेगा | 

रागीको शगीरमें अनुकूलताके समय राग और गतिकूलताके समय 
द्ेष होता है। उस राग-द्वेषमें शरीर निमित्त है । स्वय विकारमें युक्त 
होता है, इसलिये राग द्वेष होता है, किन्तु उसमें शरीर की उपस्थिति | ह 
है, इतना सम्बन्ध है । 

व्यवहारसे सचेत शरीर ओर भचेत शरीर कहलाता है| यहाँ सचेत 
अर्थात्‌ जीव वाला शरीर मात्र श्रथे होता है, किन्तु यदि शरीर को एकान्ततः 
सचेतन मान लिया जाये तो भूल होगी जब तक जीव रहता है, तब तक 
शरीरमें जीवका आरोप किया जाता है, इसलिये शरीरको सचेत कहा जाता है, 
जो कि व्यवहार है। किन्तु वास्तव में देखा जाणे तो शरीर सचेत नहीं है| 

परमाये दृष्टिमें दूसरे जीवोंको मारनेका भाव भी आत्मामें नहीं होता | 
किसीके शरीर और आत्माका सम्बन्ध है ओर अपने शरीर और आत्मा का 
सम्बन्ध है, उसे मी परमाथ दृष्टि स्वीकार नहीं करती, क्योंकि शरीर और 
आत्मा सर्वया मित्र हैं । 

किन्तु यदि व्यवहारसे मी आत्मा बन्ध न हो तो बन्ध को दूर करके, 
मुक्त होनेका उपदेश न दिया जाये, और यदिहिसा का भाव झञात्मा की पर्याय 
में होता ही न हो, तो उस भाव को दूर करने का उपदेश न दिया जाये। 
यदि शरीर और आत्मा का कोई मी सम्बन्ध स्वीकार न करे तो किसी जीवको 
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मारने का भाव ही न हो। किसी जीवको मारने का भाव होता है, इससे यह 
स्पष्ट है कि शरीर और आत्मा का निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है। शरीर और 
आत्मा का एक ही स्थान पर रहने का अपनी अपनी पर्याय की योग्यताके 


४ आरण सम्बन्ध है। शरीर ओर आत्मा का सन्वन्ध है, ऐसा लक्षमें आने ण्र 


| 


ही दूसरे जीवको मारने का भाव होता है । 

आत्माके साथ ही एक ही स्थान पर शरीर की उपस्थिति है; इसलिये 
शरीर और श्रात्मा का सम्बन्ध है, ऐसा कद्दा जाता है, किन्तु आत्मा का 
स्वमाव तो शुद्ध ज्ञायक है, और हिंसा, दया, राग, द्वेष आदि भावों का 
वर्तमान अवस्था तक ही सम्बन्ध है। उस विकारी अवस्था का सम्बन्ध ज्ञातव्य 
है, किन्तु रखने योग्य नहीं है। इसी प्रकार शरीर और आत्मा का एक ही 
स्थान पर रहने का सबंध ज्ञातव्य है, किन्तु रखने योग्य नहीं है। 'संबंध है? 
यह ज्ञातव्य है, किन्तु अंगीकार करने योग्य नहीं है । 


पा जैसे छाछु बिलोने की मथानी के रस्सी के दो छोरों में से यदि 


दोनों को एक ही साथ खींचे तो मक्खन नहीं निकलेगा, दोनो के छोड़ देने 
से मी मक्खन नहीं निकलेगा, एक को पकड़ रखे ओर दूसरे को छोड़ दे तो 
मी मक्खन नहीं निकलेगा, किन्तु यदि एक छोर को खींचे और दूसरे को 
ढील दे तो मक्खन निकलेगा । इसीप्रकार वस्तुखरूप को समभने के लिये 
दो नय द्वोते हैं, एक निश्चयनय और दूसरा व्यवहारनय | उन दोनों नयों 
को न सममे तो आत्मद्वितरूप मक्खन प्राप्त नहीं हो सकता, दोनों नयों को 
एकान्त रूप से पकड़ रखने से मी आत्महित नहीं द्ोगा, व्यवद्वारनय को 
एकान्त रूप से पकड़ रखे और निश्चयनय का निषिध करे, तो मी हित न 
होगा, यदि निश्चयनय को एकान्त रूप से पकड़ रखे ओर व्यवह्ारनय का 
खरूप ययावत्‌ न जाने, तथा यह कहे कि किसी भी अपेक्षा से आत्मा 
में व्यवहार है ही नहीं तो मी आत्मा का हित न होगा, धर्म नहीं द्वोगा, किन्तु 


5 निश्चय की बात समझ्ायी जाये तब व्यवहारनय की थपेक्षा लक्ष में 


रखे, और जब व्यवद्वारनय की बात समझायी जाये तब निश्चय नय की 
अपेक्षा लक्ष मे ज्वे, इस प्रकार दोनों नय जो ख़रूप वतलाते हैं, उत खरूप 
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भली मेति यथावत्‌ सममे तो श्रात्मा का हित हो, खुख प्रगट हो और मुक्ति 
प्राप्त हो । इस प्रकार दोनों नयो के ज्ञान की एकता होकर प्रमाण होता है। 
जो निश्चय और व्यवहारनय का विषय है, उसका ठीक ज्ञान करके दो 
का मेल होकर प्रमाण होता है और प्रमाण ज्ञान के होने पर मुक्ति होती“है। 

कितने ही लोग निश्चय का एकान्त पकड़ रखते हैं, किन्तु मात्र 
निश्चयनय की अपेक्षा ली जाये तो उसमें बन्ध-मोक्ष नहीं हो सकता | एक 
मत ऐसा है कि आत्मा में जो राग द्वेप आदि दिखाई देता है, ओर जो 
शरीरादि बाह्य चस्तुएऐ दिखाई देती हैं वद्द सत्र श्रम है, किन्तु वस्तु खरूप 
ऐसा नहीं है | ब्राह्म वस्तु जगतमें है, किन्तु तेरे आपा में नहीं है। इसका 
यह अर्थ नहीं है कि वह वत्तु जगत में नहीं है। रागद्वेष ओर मोह शात्मा 
की अवस्था में होते तो हैं, किन्तु वे आत्मा के खमाव में नहीं हैं; इसका 
अर्थ यह नहीं है कि आत्मा की अबरस्था में विकार होता ही नहीं | जडकर्म, 
रूप अन्य वस्तु है, वह जब्र आत्मा सूल करता है तत्र विकार में निम्मित 
होती है | राग द्वेष तेरे खरूप में नहीं हैं, इसलिये अमभूतार्थ हैं, किन्तु राग 
द्वेष अवस्था में मी नहीं हैं ऐसा मानना मिथ्या है. व्यवहार में अवस्था से वन्य 
है इतना स्वीकार न करे तो वह एकान्त इष्टि है। आत्मा की पर्यायमें शुभा- 
शुभभाव होते है, इसलिये वे श्रादरणीय हों सो वात नहीं है किन्तु होते हैं! 
इतना स्वीकार करने की बात है। यदि सर्वदा अवस्था से मी अबन्ध माना 
जाये तो हिंसा विषय इत्यादि के अशुभ भाव छोड़कर दया, दान, अह्मचम 
इत्यादि के शुमभाव करनेक्ना और शुप्र मा दूर करके शुद्धताकों प्रगट करनेक्रा 
मी अवकाश नहीं रहता। 

कुछ लोग एकान्त व्यवहार को पकड़ लेते हैं, और मानते है कि मात्र 
शुभपरिणाम करते रहनेसे धम हो जायेगा, ओर मोक्ष मिल जायेगा, किन्तु ऐसा 
मानना मिथ्या दृष्टि है: क्योंकि ब्रिकालमें मी शुभसे शुद्धकी ग्राप्ति नहीं हो सकती, 
- बिकार करते करते त्रिकालमें मी अविकार भाव ग्रगट नहीं हो सकता। ययाएं 
स्वरूप को सभमे बिना निश्चयनय और व्यवद्वारनय नय नहीं किन्तु नयाभास 
हैं, उन्हें निश्चयभास और व्यत्हारामास कहा जाता है । 


जा 
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यथारथतया निश्चय ओर व्यवद्ारक्ता स्वरूप समसनेसे मुक्ति होती 
है | ययाथे निश्चय दृष्टि व्यवहारका नाश करनेवाली है | मै आत्मा एक समयमें 
परिपूर्ण तत्व हूँ. ऐसी दृष्टि का नाम निश्चयद्ृष्टि है, ऐसी ग्रतीति होनेक्े बाद 
स्वभाव दृष्टिके बलसे राग, द्वेष, हिंसा, भूठ इत्यादि शुभाशुभ भाव ऋमशः कम 
होते जाते हैं, और निर्मल अवस्था बढ़ती जाती है; वह जो जो होता है उसे 
जानना सो व्यवद्वारनय है। साध्य-साधक भावका जो मेद होता है, वह्द मी 
स्वभाव इृष्टिके बलसे प्रूणे स्थिरता होने पर उस मेदका व्यवहार मी छूठ जाता 
है। निश्चय दृष्टिका बल उस व्यवहारका नाश करनेवाला है। जिस जिस 
भूमिकासे जो जो अवस्था होती है, उसे जानना सो व्यवह्दारनय है | अमुक 
अंशमें झात्माकी शुद्ध भूमिकामें पहुँचने पर भी अमी अप्ूर्ण है, इसलिये भशुम 
भावको दूर करके ब्रतादिके जो जो शुभ परिणाम श्ाते हैं, उन्हें जानना सो 
व्यवहारनय है। यदि व्यवहार को न माने तो सम्पुगे उपदेश व्यर्थ जायेगा | 
“ कई लोग कहा करते हैं कि स्थादवाद शर्पात्‌ ऐसा मी हो सकता है, और 
बैसा मी हो सकता है, किन्तु वास्तवमें स्थादवाद्‌ ऐसे चकरीबाद (सशयवाद ) 
के समान नहीं है | 
आत्मा जिस भपेक्षासे शुद्ध है, उस अपेक्षासे अशुद्ध नहीं है, और 
जिस भपेक्षासे अशुद्ध है, उस अपेक्षासे शुद्ध नहीं है, दोनों की अपेक्षा अलग 
अलग है, यह स्थादवादू है। ओर जिस अपेक्षासे शुद्ध है उसी श्रपेक्षासे 
अशुद्ध माना जाये तो वह चकरीबाद है। ओर शुद्धभावसे मी मुक्ति हो सकती 
है, तथा शुभभावसे मी मुक्ति हो सकती है, ऐसा मानना सो चकरीवाद है। शुद्ध- 
भावसे मुक्ति होती किन्तु शुभभावसे मुक्ति नहीं होती, ऐसा मानना सो स्थाद- 
वादू है । दोनों नय ज्ञातव्य है, किन्तु आदरणीय नहीं हैं। आत्मात्री अवस्था 
में राग-द्वेष द्ोता है, उसे दूर करके वीतराग हुआ जाता है, किन्तु खमावमें 
पुण्य पापादि कुछ नहीं हैं, तथा दोनों का ज्ञान करनेसे वीततग खरूप प्रगट 
२ द्ञोता है। ज्ञान तो दोनोंका करना चाहिये । किन्तु भादरणौय दोनों नहीं हो 
सकते । निश्चय और व्यवहार दोनो का ज्ञान करना चाहिये, किन्तु दोनों को 
ग्रहण करनेसे आत्माकी निर्मल पर्याय प्रगठ नहीं होगी । 
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- निश्चय और व्यवहार दोनों चादरणीय नहीं हो सकते । जब विकार 
को आदरणीय माना जायेगा तब अंनरहूमें जो निर्विकार खमाव मरा हुआ है, 
उसका भादर (अहण) नहीं होगा । भात्मा अनन्त गुरणणोका पिंड परिष्ण तत्न 
है, ऐसी निश्चय इृष्टिको आदरणीय मानने पर पर्याय निर्मल हुये विना नहीं». 
रहती | पर्याय का निर्मल होना व्यवहार है, और उसे जानना व्यवह्ारनय है | 

आत्मा परमार्थतः परसे निराला है। निराला, निर्विकल्प खरूपसे है 
उसका ज्ञान कर और वर्तमानमें अवस्था मलिन है, उसका मी ज्ञान कर । होता 


है” उससे इन्कार करे तो ज्ञान मिथ्या कहलायेगा, और उससे लॉम माने तो श्रद्धा 
मिथ्या कहलायेगी । 


दृष्टि निमित्त को स्वीकार नहीं करती । दृष्टिकी श्रपेज्षासे व्यवहार हेय 
है। दृष्टि विकारी पर्याय को स्वीकार नहीं करती, अपूर्ण-पूर्ण अब्थाको मी त्वी- 
कार नहीं करती, इतना ही नहीं, किन्तु भीतर जो जो निर्मल अबस्था बढ़ती जाती 
है, उसे भी स्वीकार नहीं करती | दृष्टिका विषय एक परिषृणे तत्व ही है। ज्ञानी 
की अपेक्षासे व्यवहार ज्ेय (जानने योग्य) है, और चारित्रकी अपेक्षासे शुभाशुम 
भावरूप व्यवहार विष है | 

यथार्थ दृष्टि होनेक्रे वाद देव-गुरु-शात्रकी मक्ति का व्यवहार बीचमें 
ञाता है, इसलिये यदि मात्र प्रमार्थको माने तो सत्रक्रा अभाव हो जायेगा | 
देव-गुरु-शात्रकी मक्तिका जो शुभभाव होता है, उसका ज्ञान करे, किन्तु यदि 
उसे आदरणीय माने तो श्रद्धा मिथ्या कहलायेगी | जवतक झप्ू्ण है, तवतक 
वीचमें शुममाव आ जाता है, किन्तु उसका खेद है, अशुभ भावकों दूर करके 
शुममावमें युक्त होता है, और वह युक्त हुआ इतने मात्रप्ते व्यवहार है । व्यवहार 
व्यवहारसे आदरणीय है, किन्तु वह श्रद्धामें किचित्‌ मात्र मी आदरणीय नहीं 
है; यदि उसे आदरणीय माने तो श्रद्धा मिध्या कहलायेगी, किन्तु इससे देव-गुरु- 
शास्क्नी भक्तिके परिणाम वीचमें नहीं आते, ऐसा माने तो ज्ञान मिथ्या होगा। 
शुद्धमें विशेष स्थिर नहीं हुआ जाता ओर शुममावमें युक्त न हो तो अशुम परि- 
गम द्वोते हैं, इसलिये शुभभावमें युक्त होता है । चतुर्घ गुणास्थानमें देव-गुरुआाब 
की मक्तिज्षे शुभ परिणाम होते हैं, तत्परचात्‌ पश्चम गुणस्थानमें श््रतके परिणात 


5० 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-४ | २११ 


दूर करके खरूपमें विशेष स्थिरता होती है, वे सच्चे त्रत है, ओर अशुभ परिणामों 
को दूर करके शुभ परिणामरूप ब्रत भी बीचमें आते हैं | ततके शुभ परिणाम 
और देव-गुरु-शात्रकी भक्तिके शुभ परिणाम को जानना सो व्यवह्वासनय है। 
ररमार्थद्ृष्टिके बलसे प्रृणे स्थिरता होने पर, शुमाशुभ विकह्पका व्यवद्वार और 
प्ाष्य साधक भावके विकल्पके भेदका व्यवहार भी छूट जाता है, किन्तु अप्रणै 
श्रवस्था है, तब तक विकल्पके भेद आये विना नहीं रहते । वे आते हैं, उन्हें 
जानना सो व्यवद्ारनय है । 

मैं विकल्प रहित हूँ, निर्विकल्प खरूप हूँ, उसे स्वीकार करनेसे ही 
लाभ है, ऐसा जाने और वर्तमान पर्यायमें मलिन अवस्था होती है, उसे जाने 
किन्तु उससे लाभ न माने । देव-गुरु-शात्र इत्यादि निमित्त बीचमें आते हैं, 
उसे न माने तो ज्ञान मिथ्या है, ओऔ्रोर उससे लाभ होता है, ऐसा माने तो 
श्रद्धा मिथ्या है | विकारी पर्याय का वर्तमान अवस्था मात्रका मी सन्वन्ध नहीं है, 
रेसा माने तो उसे वस्तुका वास्तविक श्रद्धान, ज्ञान और आचरण नहीं हुआ है | 

अवस्तुका श्रद्धान, ज्ञान, आचरण अवस्तुरूप ही है, इसलिये व्यवहार- 
का उपदेश न्यायप्राप्त । इस प्रकार स्थादवादू से दोनों नरयोका विरोध मिठा- ' 
कर श्रद्धान करना ही सम्यक्त्व है। 

आत्माकी पर्यायमें राग-द्वेष और श्राति होती है, उसे न जाने तो 
अवस्तुका ज्ञान किया, ओर वस्तुका जैसा खरूप है, वैसा न जाने तो अवस्तु 
का ज्ञान किया कहलायेगा | जिसकी श्रद्धा यथार्थ होती है, उसका ज्ञान यथार्थ- , 
तया ही जाननेका कार्य करता है, किन्तु जिसका ज्ञान मिथ्या है, उसकी श्रद्धा | 
मी अवस्तु की ही कहलायेगी । अवस्थामें राग-द्वेप होता है, ऐसा नहीं माना, । 
इसलिये राग दवेषको दूर करके खरूपमें स्थिर होनेका आचरण नहीं रहा, इस- 
लिये आचरण मी अवस्तुका ही हुआ । वस्तुका जैसा स्वरूप है, वैसा आचरण | 
नहीं हुआ इसलिये अवस्तुका ही आचरण हुआ कहलायेगा | ८ 

आत्माकी पर्यायमें वर्तमान अवस्था पर्यत राग द्वेष होते हैं, इसे स्वी- । 
कार न करे तो उसके श्रद्धा, ज्ञान, और चारित्र तीनों अवस्तुके हुए, और 
इसलिये वे तीनों मिथ्या कहलायेंगे । 


यदि ऐसा माने कि राग द्वेष आत्माके खभावमें हैं तो भी अवस्तुकी । 
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श्रद्धा, ज्ञान और अवस्तुका आचरण हुआ । ओर इसमप्रकार उसके श्रद्धा ज्ञान 
और चारित्र तीनों मिथ्या हुए | जिसकी श्रद्धा सम्यकू होती है, उसका ज्ञान 
ओऔर आचरण मी सम्यक होता है। जैसे---पानीका त्रिक्राल अखण्ड खमाव 
शीतल है, किन्तु उसकी योग्यता वर्तमान अवस्थामें अग्निके कारण उष्णता, 
होती है। श्रत्र यदि कोई उस ठष्ण अवस्थाको पानीके सम्पूंगे त्रिकाल खमाव 
में माने तो यह कहा जायेगा कि-उसने अवस्तुकी श्रद्धा की, अवस्तुका ज्ञान 
किया ओर अवस्तुका आचरण किया है | किन्तु जिसे तृषा मिटानी है उसे 
यह ज्ञान करना होगा कि पानीका खभाव तो त्रिकाल शीतल है, किन्तु वर्तमान 
में उसमें उष्णाता प्रगट हो गई है । यदि शीतलताका ज्ञान न करे तो वह यह 
मानेगा कि गर्म पानी ही पेय है, ओर इससे उसकी प्यास नहीं बुमेगी | यदि 
यह न माने कि-वर्तमान अवस्थामें उप्णुता आ गई है तो वह पानीको ठंडा 
करनेका प्रयत्न ही नहीं करेगा, और इसलिये उसकी प्यास भी नहीं बुमेगी। 
इसलिये पानीके शीतल खभाव को, और वर्तमान उष्ण पर्याय को-दोनोंको -* 
स्वीकार करे तो वह पानीको ठंडा करेगा, और उसे पीकर अपनी प्यास बुसा- _ 
येगा । तात्पर्य यह है कि-प्यासको बुकानेके लिये ज्ञान तो दोनोंका करना 
होगा, किन्तु उनमें से आदरणीय मात्र शीतलता ही है । 

इसी प्रकार मगवान आत्मा पूर्णानिन्द ज्ञान जल से भरा हुआ सिद्ध 
परमात्मा के समान है| सभी आत्माओं का स्वरूप वैसा ही है, किन्तु वर्तमान 
अवस्थामें कर्मके अवलम्बन से राग द्वेष मोह, हर्ष, शोक इत्यावि होते हैं | यदि 
कोई उस वर्तमान अवस्था पयत ही सम्पूर्णे दृव्य का स्वरूप मान ले तो यह 
कट्ठलायेगा कि उसने अवस्तु की श्रद्धा की, अबस्तु का ज्ञान किया, और 
अवस्तु का आचरण किया है| जो संस्तारदावानलको बुझाना | चाहता हो उसे 
यह्ष ज्ञान करना होगा कि श्ात्मा का स्वभाव शुद्ध पवित्र और आनन्दर्ररूप 
त्रिकाल है, किन्तु वतमान अवस्थामें राग-द्वेष और श्रान्तिरूप मलिनता आगई 
है। आत्माका स्रभाव त्रिकाल ज्ञान जलसे भरा हुआ है, यदि यह्द ज्ञान न करे 
तो मज्तिन अवस्था को ही आत्मा मानेगा, और ऐसा होने से उसका दुःख 
दूर द्वोकर उसे आात्मशाति नहीं मिलेगी; और यदि यह मानेगा कि वर्तमान 
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अवस्था में राग-द्वेष तथा भ्रान्ति है ही नहीं, तथा आत्मा अवस्था दृष्टि से भी 
विल्कुज्न निर्मल है तो भी वह मलिन अवस्था को दूर करके निर्मल अवस्था 
प्रगट करने का प्रयत्न नहीं करेगा, और इसलिये उसे दुःख दूर होकर शाति 
(नहीं मिलेगी, इसलिये आत्मा का त्रिकाल शुद्ध स्वभाव और वर्तमान अवस्था 
: की मलिनता दोनों को स्वीकार करे तब निर्मल अवस्था को प्रगट करने का 
प्रयत्न करता है, और इससे आत्मा के भन्ुपम झुख की प्राप्ति होती है। 
इससे यह निश्चित हुआ कि दुःख को दूर करने के लिये दोनों का ज्ञान 
करना होगा, किन्तु आदरणीय तो एक शुद्ध स््रमांव ही है | 
यदि यह माने कि राग द्वेष का आश्मा के साथ कोई सम्बन्ध ही नहीं 
ओर आत्मा मात्र शुद्ध ही है, तो मी उसने सम्पूर्ण वस्तु को नहीं जाना इसलिये 
उसका ज्ञान सम्पूर्ण नहीं है, और यदि वर्तमान मलिन अवस्था पयत ही भात्मा 
को जाने तथा त्रिकाल अखंड पवित्र स्रभाव को न जाने तो मी सम्पूणे वस्तु 
--को न जानने से उसका ज्ञान सम्पूर्ण नहीं हे, इसलिये जब दोनो ओर का 
ज्ञान एकत्रित होता है तब सम्पूणे प्रमाण ज्ञान होता है, और सम्पूर्ण प्रमाण 
ज्ञान वीतरागी स्वभाव को प्रगठ करता है। 
यदि यह्द स्वीकार न किया जाये कि वतमान अवस्था पर्यत निमित- 
जैमित्तिक सम्बन्ध है तो सम्पूणे वस्तु लक्ष में नहीं आयेगी । भात्मा में मलिन 
अवस्था मात्र वतमान एक समय है, त्रिकाल स्वरभावमें नहीं । यदि वह्द त्रिकाज् 


स्वमावमें हो तो कमी भी दूर नहीं हो सकती किन्तु यदि दूसरे ही क्षण निर्मल . 


अवस्था प्रगट करना चाहे तो की जा सकती है । आत्मा द्व॒व्यद्ृष्टि से त्रिकाल 
शुद्ध है, किन्तु पर्यायद्ृष्टि से वर्तमान अवस्थामें मलिनता होती है । इसलिये 
उन दोनों को दिखाना न्यायसंगत है। किन्तु उसमें मेद आदरणीय नहीं है, 
आदरणीय तो मात्र श्रमेद स्वरूप ही है । इस अकार स्यादवाद से दोनों नयों 
का विरोध मिठाकर श्रद्धान करना सो सम्यकूदर्न है। 

दोनो नयों का विरोध मिटा हुआ तब कहला सकता" है जब यहद्द 
जाने कि-आत्मा स्व्रभावपे त्रिकाल शुद्ध है, और अवस्थामें. मलिनता मात्र 
बतंमानमें ही होती है, तथा अवस्था! से शरीरादि के साथ सम्बन्ध है। 
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यदि आत्माके मात्र शुद्ध निर्मेल स्वभावकों माने और वर्तमान मलिन 
अवस्था को न माने तो मी विरोध मिठाया गया नहीं कहलायेगा, तथा मात्र 
राग-द्ेष की अवस्था को माने और शरीर के सम्बन्ध को माने किन्तु यह न 
माने कि आत्मा का निर्विकल्प शुद्ध स्वभाव त्रिकाल रागद्वेष रह्दित है तो ग्री- 
विरोध मिटाया गया नहीं कहलायेगा, क्योकि-मात्र द्वब्य या मात्र पर्याय के 
मानने में विरोध आता है, इसलिये उनमें से मात्र एक एक को माननेसे विरोध 
मिटाया गया नहीं कहला सकता । 

और फिर निश्चय भी आदरणीय है, और व्यवहार मी आदरणीय 
है, इस प्रकार दोनो को श्रादरणीय माने तो भी विरोध मिटाया गया नहीं कह- 
लायेगा, परन्तु यदि द्रव्य और पर्याय दोनों का ज्ञान करे और उसमें मात्र शुद्ध 
स्वभाव को आदरणीय माने तो दोनो नयों का विरोध मिठाया गया कहलायेगा | 

यह समझने योग्य बात है | त्रिकालके तीथैकर देवों ने जेसा वस्तु 
का स्व॒रूप है वसा ही कद्दा है। ४६। ; 

अब शिष्य पूछुता है कि--वर्तमान जितनी अवस्थाको जानने 
वाला व्यवह्रनय किस इशतसे वतता है £ उसका उत्तर कहते हैं.--- 
राया हु णिग्गदो त्तिय एसो बलसमुदयस्स आदेसो। 
ववहारेण दु उच्चदि तत्थेको णिग्गदों राया ॥ ४७॥ 
एमेव या ववहारों अज्फवसाणादि अण्णभावाएं। 
जीवो त्ति कदो सुत्ते तत्येको शिच्छिदों जीवो॥ ४८॥ 

अर्थ:--जैसे कोई ऱजा सेना सहित निकला, वहाँ जो सेनाकेसमृह 
को ऐसा कद्दा जाता है कि यह राजा निकलाहै, सो वह व्यवहारनयसे कहां 
जाता है। उस सेनामें वास्तव तो एक ही राजा निकला है; इसीप्रकार इन 
अध्यत्रसानादि अन्य भावोकों परमागम थे जीव है? ऐसा व्यवहारनय से कद; 
"है, निश्चससे विचारा जाये तो उन भावोंमें जीव तो एक ही है | । 

यह व्यवह्ार-निश्चयरूप वस्तुस्रभाव जीवों ने कभी आज तक नहीं 
जाना था | इसे जाननेके अतिरिक्त दूसरा सब कुछ करने में जीवने कहीं 
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कोई कसर नहीं रखी । किसी ने कहा है कि.--- 
हो कष्ट महा कष्ट, लाभ: किचिन्न विद्यते! | 
धघोरातिघोर तपस्या करके शरीर को सुखा डाला किन्तु उससे किंचित्‌ 
खत मी लाभ नहीं हुआ । आत्माका स्वभाव सदा स्थायी है, उससे लाभ 
नहीं माना किन्तु शुभ परिणामसे पुण्य बन्ध हुआ और राज्य मिल्ा--धूल 
मिली उससे छुख माना, परन्तु मव भ्रमण नहीं मिटा | 
जब तक दोनों नयोंको श्रविरोध रूपसे नहीं जाने तब तक मुक्ति 
नहीं होती । वर्तमान अवस्थामें शुभ परिणाम होते हैं, उन्हे आदरणीय माने 
किन्तु वस्तुका मूल स्वभाव निर्विकार है, इसे न जाने तो वह क्रियाजड़ है, 
ओर आत्मा मात्र शुद्ध ही है, उसकी वर्तमान अवस्थामें अशुद्धता नहीं होती, 
ऐसा माने तो मलिन अवस्थाको दूर करके, पुरुषार्थ करना नहीं रहा, और इस- 
लिये शुष्क हो गया। 
के शिष्य पूछुता है कि-भगवन्‌ इस एक भात्मामें यह सब इतना बड़ा 
विस्तार कया है ? आठ कर्म, उनके निमित्तसे होने वाले राग-द्वेष और राग-द्वेषके 
फल पुण्य-पाप, तथा राग-द्वेषके निमिच्तभूत शारीरिक रोग, घर, ञ्री पुत्र इत्यादि 
एक ही श्रात्मामें कैसे होते हैं 
जैसे लाखों सेनिकोंके साथ कोई राजा निकले तब्र उस सेनाके 
समुदाय को यह कहा जाता है कि यह अमुक राजा जा रहा है | यद्यपि राजा 
तो एक हाथी पर बैठा होता है, किन्तु मीलों तक फेली हुई सेनाको यह्द 
कह्दा जाता है कि राजा जा रहा है । इसप्रकार सेनाके समुदाय को राजा 
कद्दना सो व्यवहार है। राजा सेना सहित निकला और आगे जाकर युद्धमें 
सारी सेना मर गई और राजा अकेला अपने राज्यमें वापिस आंगया तो यह 
स्पष्ट सिद्ध है कि राजा और सेना एक नहीं है, किन्तु सेनाके निमित्तके संबंध 
से मात्र राजा सेना सहित कहा जा सकता है, किन्तु वास्तवमें जो सेना है, 
रैप्नो राजा नहीं है | 
इसीप्रकार क्रोध, मान, दया, दान, सत्य, झूठ इत्यादिक्रे भाव सेनाके 
समान हैं, वे समी मात्र जीत्र हैं ऐसा व्यत्रहारसे कहा जाता है । वर्तमान 
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छण मात्रके लिये, उसमें अठका होनेसे, वे माव व्यवहारसे आतश्माके कहे 
जाते हैं। 


आत्मा भृ व त्रिकाल, निर्विकार, अखण्ड है, और अवस्था छखमात्र 


की खण्डवाली ओर विकारी है, ऐसा परमागमें कहा है । अवस्था क्षणिक है. 


और आत्मा त्रिकाल स्थायी है, इसलिये दोनोके काल मिन्न हुए । भात्मा 
निर्विकार और श्रखणड है, तथा पर्याय विकारी और खंडवाली है। इसलिये 
दोनोंके माव मित्र हुए । 

वास्तवमें देखा जाये तो आत्मा अध्यवसानके समूह को नाश करने 
वाज्रा उसी,अवस्था तक ही नहीं, किन्तु धर व है। उस ध्रुव स्वभावकी श्रद्धा, 
ज्ञान और आचरण किया जाये तो वह आत्मा एक ही ज्ञात होता है। पर- 
संयोग और राग-द्वेष आदिका जो झुंड मालुम होता है, सो वह कर्मके 
संबन्धकी दृष्टिसे दिखाई देता है। 

भगवान आत्मा देहसे मिन्न तत्व है, वह शरीर, मन, वाणीसे पृथक 
तत्व है, उसका क्णिक अवस्था तक ही राग-द्वेष ओर श्रान्तिके साथ व्यव- 
हारसे संबन्ध कहा है, किन्तु परमार्थतः जीव एकरूप ही है। व्यवहारकी सेना 
आत्माकी पर्यायमें होती अवश्य है, किन्तु वास्तवमें वह आत्माका स्वभाव नहीं 
है, वास्तवमें तो आत्मा एक ही स्वरूप है । हे 

जिसे आत्माका हित अर्थात्‌ आत्माका धर्म करना हो उसके लिये 
आत्मा एक अलग वस्तु है, तथा शरीर, कुटुम्ब, लगी हत्यादि बाह्य सयोगी 
वस्तु और पुण्य, पाप, हर्ष, शोक इत्यादि अतरग संयोगी-वस्तु सब पर हैं, 
अपना स्वरूप नहीं हैं, ऐसा जानना पड़ेगा | उनसे आात्माका हित या धर्म 
नहीं द्तोता, इसलिये बाह्य संयोगसे और अतरंग संयोगसे चैतन्य स्रमावको 
निराला जानना, मानना और उसमें एकाम्र होना सो मोक्षका मांगे है । 

शिष्य ने पूछा था कि गप्रमो ! आत्मामें जो राग-द्ेषके भाव ग्रवतमान 
है, वे व्यवद्वारसे प्रवतेमान हैं, तो वह कौनसे इछातसे व्यवह्ार प्रवत्त हुआ है £# / 

उत्त:--जैसे मीलों तक विस्तृत सेना को राजा कह दिया जाता 
है; ययपि राजाका मीलों तक फैलना अशक्य है, किन्तु व्यवहारी लोगोंका 


हा 


ढ़ 
हा 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-४७-४८ [ २१७ 


सेना समुदाय को राजा कहने का व्यवहार है, परमार्थले तो राजा एक ही है। 

राजा तो एक ही है, किन्तु उसकी सेना मीलों तक फैली हुई है, 
इसलिये ऐसा कहते हैं कि राजा ने इतने मीलकी जमीन रोक रखी है, किन्तु 
"एक राजा मीलों तक नहीं फैल सकता, फिर मी यह कह्द दिया जाता है कि 
राजा ने इतनी जमीन रोक रखी है। यद्यपि मीलोंकी जमीन राजा ने रोक ' 
रखी है, किन्तु वास्तवमें राजा ने नहीं रोकी है, स्थुल इश्टिवाले का और 
वर्तमान देखनेवालेका ऐसा व्यवह्वार है। व्यवहारी लोगोंका सेना समुदाय को 
राजा कहनेका व्यवहार है | 

इसीग्रकार यह जीव समग्र राग ग्राममें ( रागके स्थानों में ) व्याप्त 
होकर प्रवत रहा है, ऐसा कहना सो, एक जीवका समस्त राग ग्राममें व्याप्त 
होना भशक्‍य होनैसे, व्यवहारी लोगोका अध्यवसानादिक भावोंमें जीव कहने 
रूप व्यवहार है, वैसे परमार्थलरे तो जीव एक है। 

भगवान भ्रात्मा तो एक ही है, उसका हिंसा, दया, दान, पूजा, भक्ति, 
भूठ कजूसीमें, और ऐसे ही श्रन्य मार्वोर्मे फैलना श्रशक्य है। चिदानन्दमूर्ति 
आत्मा एक ही है, उसका इतने सारे विकारोके विस्तारमें फेलना अशक्य है। 
राग-द्वेषका विकार तो क्षण भरका है, उसमें मगवान आत्मा फैल नहीं गया 
है, यदि फैल गया हो तो उससे अलग करके धर्म केसे कर सकेगा * 

घर, कुटुम्ब और लक्ष्मीका जो फेलाव होता है, सो वह फेलाव भग- 
वान आत्मा का नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु हिंसा, दया, कजूसी, उदारता, 
बिनय अविनय, पूंजा, भक्ति इत्यादि भावोका जो विस्तार होता है, सो वह 
मी भगवान आत्षमाका नहीं है। जो शुभाशुभ दृत्तियों हैं सो च्णभरके लिये 
हैं | सपृर्ण भगवान आत्मा उसमें फैल नहीं जाता | आत्मा तो एक है, वह 
अनेक रूप नहीं होता । 

जैसे एक राजा मीलों तक नहीं फेल सकता उसीप्रकार श्रात्मा एक 

१ है, चीतराग खभाव है, उस एक शआत्माका पुण्य-पापके भारवोके समूह में व्या- 
प्त होना श्रशक्‍य है, श्रर्थात्‌ वैसा हो ही नहीं सकता | यहाँ अशक्य कहा है 
किन्तु दुर्लभ नहीं कहा है । अशक्य अर्थात्‌ जो बन ही नहीं सकता, और 
श्ष्र 


आर 
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दुलभ श्र्थात्‌ बन तो सकता है, किन्तु दुर्लभतासे ( भारी कठिनाईसे ) बन 
सकता है । इसप्रकार दोनोके श्रर्थमें अतर है । 

घर, कुठुम्ब, लच्मी, ज्री, पुत्र इत्यादि के विस्तारकी तो यहाँ बात 
ही नहीं है, क्योकि-उनका विस्तार तो आत्मासे मित्र ही है, किन्तु शरीर, मन, *, हे 
वाणीके विस्तारकी भी यहाँ वात नहीं है, क्योंकि-इन सबका विस्तार झात्मा 
से मित्र ही है, परंतु दया दान आदिकी जो वृत्ति हो उसमें भी भात्मा को 


. कैला हुआ माना जाये, तो वह सर्वया अज्ञान है। 


वर्तमानमें पानीमें जो उष्णुता दिखाई देती है, वह पानीके मूल 
खभावमें नहीं है, इसीग्रकार चेतन्य भगवान आत्मामें देव गुरु शात्रकी भक्ति 


. की या अविनयकी, दानकी या कंजूसीकी,और निर्देयताकी या दयाकी, समस्त 


वृत्तियों संयोगी वस्तु हैं, च्णिक हैं; वे आत्माका मुल खभाव नहीं हैं, वह 
विकारी और च्णिक अवस्थाका विस्तार है, वह विस्तार आत्माका नहीं है | 
जो यह मानता है कि उस विस्तारसे आत्माका द्वित होता है, या धर्म होता न 
है, वह अज्ञानी है| आत्मा चिदानन्द शुद्ध खभाव है, उसे राग-द्वेषमें फैला 
हुआ मानना सो मूढ़ जीवोंका श्रज्ञान है। 

आत्मा चिदानन्द प्रभु है। कर्म संयोगके निमित्तसे जो वृत्ति होती है, 
वह आत्मामें प्रविष्ट नहीं हो जाती, क्योंकि वह आत्माका खभाव नहीं है, मग- 
चान तीयकर देव और अनन्त ज्ञानी सन्‍्तोंने यह कहां है कि यद्द ॒विकारी 
भाव आत्मामें प्रविष्ट नहीं हो गये हैं । 

कुत्ते विल्‍ली इत्यादिके भव धारण करके सत्यकी शरण प्राप्त किये 
बिना अंनतबार ससारमें परिभ्रमण किया, उसमें मनुष्यका भव अनन्तकालमें 
जैसे तैसे मिला, उसमें भी यदि सत्यकी शरण प्राप्त न की तो फिर चौरासी 
के चककरमें जा गिरेगा | असत्यकी शरणमें किसी मी क्षेत्र या किसी मी काल 
में छुख नहीं हो सकता | (ः 

जैसे-सेनाके समुदायमें राजा कथन मात्रसे व्यवद्गार है, इसीप्रकाए हु 
व्यवद्वारी लोगोका अध्यवसानादिक भावोंमें जीव कहदनेका व्यवद्वार होता है । 
व्यवहारीजन यह कहा करते हैं कि श्रव्यवसानादि जीव हैं, इसलिये उनकी 
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भाषामें समझाया है कि अध्यवसानादि जीव हैं, परतु आत्म खमावमें वे अध्यव- 
सानादि भाव नहीं हैं । उनसे आत्मा को कोई लाभ या हित नहीं हैं | देव-- 
गुरु-शात्रकी ओर का राग, भौर जब्त, दया, दानादिके परिणाम तो पुण्य 
: बन्धके कारण हैं ही, किन्तु खरूपमें स्थिर होनेके लिये प्रथम विकल्प आये 
कि मै ज्ञान हूँ, मै दर्शन हूँ, में चारित्र हूँ, तो वह भी पुण्य बन्धका कारण है, 
क्योंकि उसमें राग है | इसलिये वह पुएय बन्धका कारण है, और वह व्यव- 
हार है | यदि निर्विकल्प खरूपमें स्थिर हो जाये तो बीचमें आया हुआ 
विकल्प व्यवहार कहलाता है, अन्यथा वह व्यवहार भी नहीं है, किन्तु मात्र 
पुएय बन्ध 'है। यदि खभाव पर्याय प्रगट हो तो वीचमें आये हुए विकल्पको 
व्यवहार कद्दा जाता है | स्वरूप को सममते समय और स्वरूपमें स्थिर होते 
समय बीचमें व्यत्रह्ार आये बिना नहीं रहता । परिपणं खरूपकी दृष्टि करके 
खरूपका अनुभव करना सो सम्यकृदशन है, और विशेष रमणता बढ़ने पर 
सम्यकूचारित्र प्रगट होता है । साधक दशामें जितने जितने राग मिश्रित परि- 
णाम आते हैं, वे सब पुण्य बन्चका कारण हैं, और स्वभाव इृष्टिके द्वार स्व- 
भावमें से जो स्वभाव पर्याय प्रगट होती है, वह निजराका कारण है । श्त्मा 
अनन्त गुरणोंका पिंड है, उसमें से अनन्त पर्याय प्रगट होती है-सामान्यमें 
से विशेष भाता है, विशेषमें से विशेष नहीं श्राता | जड़त्री अवस्था को शात्मा 
करता है, ऐसी मिथ्या मान्यता अज्ञानीं जीवोंके द्वारा माना हुआ व्यवहार है, 
ओर मलिन अवस्था आत्मामें प्रविष्ट हो गई है वह मी अज्ञानी जीवोके द्वारा 
माना हुआ व्यवदह्वार है, यह्ध व्यवहार ज्ञानीका नहीं है, ज्ञानी तो मलिन अवब- 


स्थाको मात्र जानता है, और उसका व्यवहार अपने ज्ञाता-दृष्टा स्वरूपमें 
एकाम्र द्वोना ओर अस्थिरता को दुर करना है | 


झात्मा की वर्षमान अवस्था में शुभाशुभ परिणाम होते है सो व्यवहार 
है | खरूप में स्थिर होने के लिये मै ज्ञान हूँ, दशन हूँ, चारित्र हूँ ऐसे विऋ- 
ल्‍पों का भाना भी व्यवहार है | खरूप में स्पिर होने का अ्रयप्न व्यवहार है, 
और खरूपमें स्थिर हुआ सो वह मी व्यवहार है, क्योंकि उसमें अप्रूण अवस्था 
है, और पूर्ण अवस्था करनी चाहिये ऐसे भग होते हैं | जत्र तक प्रूणैदशा नहीं 


अ्कन्‍्बच... 
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होती तब तक वीचमें व्यवहार आता है | अपूर्ण अवस्था है ओर ठसे प्रूरण 
किया जाये, ऐसा व्यवह्मर यदि न हो तो उपदेश देना व्यर्थ सिद्ध हो । ज्ञाता- 
इृष्टा रहकर स्वरूप में एकाग्र होना धर्मी का व्यवहार है। 


ज्रिलोकीनाथ तीयेकर देव जिसके परम गुरु हैं:---उनका दास, उनका ,..-: 


» भक्त, ऐसा धर्मात्मा ज्ञानी परमार्थतः जीव एक है, ऐसा कहते हैं | वह अध्य- 


बसानादि भावों में अनेक नहीं हो गया, उन विकारी भावों से आत्मा का धर्म 
नहीं है, सुख नहीं है, हित नहीं है, इसप्रकार सबज्ञका दास घर्मात्मा कहता है। 
स्वभाव इष्टि और पर से प्रयकत्त का ज्ञान उस धर्मात्मा के प्रवततपान ही रहता 
है, इसलिये वह पर द्रव्य के भाव रूपमें परिणमित नहीं होता, पर में कठतव 


के नहीं मानता | ऐसी ग्रतीतिक्ने साथ जो स्वरूपका अनुभव करता है,-ऐसा 
से “वान का भक्त कहता है कि श्रध्यत्रसानादि जीव नहीं है, परमार्थ से जीव 


एक है, वह अध्यवसानादि भावों से मिन्न है | 


आचाये देव नियमसार में कहते है कि मांग की श्रद्धा बराबर करो, | 


रे उसे उल्टा सीचा मत मानो, यदि हो सके तो श्रद्धा पूर्वक स्थिए्ता भी करो, 


हा 


६ 


यदि स्थिरता का प्रयत्न न हो तो श्रद्धा भली-मोति करना, यदि तुझसे स्पिरता 
न हो सके तो मागकी श्रद्धा को विपरीत मत करना | 

हे प्रमु ! जब कि ठने अनन्त काल में कमी मी आत्मत्वमात्र की 
बात नहीं छुनी तब तुमे यह खबर कहें से हो सकती है कि श्रद्धा की, सुनित्त 


, 0 ओर केवली की वात कैसी होती है £ जहाँ यथार्थ परिचय नहीं, और यह 
| खबर नहीं है, कि-किस मांगे पर जाना है, तो वहाँ। मार्गपर केसे चलेगा £ 


हे भाई ! यह बहुत उच्चकोटि की नहीं किन्तु यह तो प्रथम इकाई 
की बात है, पहले यथार्थ ज्ञानश्रद्धा करने की बात है | विशेष स्थिरता प्रगठ 
करके मुनित्र को प्रगट करना, और फिर केवलज्ञान प्रगट करना उच्चाति- 
उच्च कच्ता की वात है | 

अनातिमय आचरण कर रहा हो, तथापि दुनियों में बड़ा होने के 
लिये नीति की आड़ में रहना भाहे, और दूसरों से कहे कि-क्या में अनीति 
कर सकता हूँ ? अ्रनाचार कर सकता हूँ ? क्‍या में असत्य बोल सकता हूँ 


कम 
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छिः छिः | इनका तो नाम ही मत लो ! इसप्रकार वह नीति की भाड़ लेकर 
भला बनना चाहता है, और इसप्रकार वह यह मानता है कि अनीति अच्छी 
नहीं किन्तु नीति अच्छी है, इससे यह्द निष्कर्ष निकलता है, कि शुभाशुभ विकारों 
:>एएद्तित सत्स्वरूप शुद्ध आत्मा ही भादरणीय है। 
लोग सामप्तारिक वातों में अपना सयान बतलाते है, उत्साह दिखाते 
है ओर उन्हीं में तन्‍्मय रहते है, किन्तु यहाँ धर्म की बातो में कोई उमंग 
नहीं है, तो क्या यह धर्म कोई मुफ्त की चीज है ? धर्म की वात में लोग यह 
मानते हैं कि यह हमारी सममझ में नहीं आयेगी, अपनी ऐसी शक्ति ही नहीं 
है | किन्तु हे भाई ! तुममें शक्ति तो अनन्त दै | तेरे स्वभाव की अनन्त शक्ति 
प्रतिसमय ऐसी परिपूर्ण है क्रि-अडतालीस मिनट में केवलज्ञान प्रगट कर सकता 
है, तब फिर यह कहना कि मेरी समझ में नहीं आ सकता या मुझे मत सम- 
हु इये,-धोर कलक की बात है | यदि कोई किसी मनुष्यसे बातचीत में गधा 
>केंह दे तो वह लड़ने को तैयार हो जाता है, किन्तु उसे यह खबरन हीं है, 
कि जहँ। तेरा अनन्त ससार में परिश्रमण करने का भाव विद्यमान है, वहाँ 
गधे आदि के अनन्त भव मी घारण करने होंगे । हे 
हे भाई ! ऐसा उत्तम छुयोग मिला है, दुर्लभ मनुष्यभव मिला है, 
और सतसमागम मी मिला है, ऐसे समय में मी यदि न समझे तो फिर कब 
सममेगा £ विकार की अनेकृता से रहित एक ही चैतन्य स््ररूप है, उसकी श्रद्धा 
करने और उसका ज्ञान करने में ही तेरा हित है। चैतन्य प्रभु॒एक है, ज्ञाता 
दृष्टा है, वीतराग स्वरूप है | पुण्य-पाप के परिणाम की जो अनेकता है, सो 
आत्मा नहीं है, उस परिणाम में आत्मा फैलता नहीं है या उसमें अठककर 
नहीं फेलता ॥ 9८॥ 
अब शिष्य पूछुता है क्रि-यदि यह अध्यवसानादि माव जीव नहीं है 
तो बताइये कि एक ठकोत्कीण परमार्थस्वरूप जीव केसा हैं ” उसका लक्षण 
क्या है 
यहा शिष्य के मन में प्रश्न उ्चन्न हुआ है, जिज्ञासा हुई है, जानने 
की तीत्र आकाक्षा हुई है, और वह जानने के लिये पुलकित हो उठा है कि 
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प्रमो ! यह क्‍या है ? आपने जो भगवान भात्मा को राग रहित कह्दा है सो 
कैसा है ? टंकोत्कीण और कमी नष्ट न द्वोनेवाली आत्मा कैसा है! जिस 
आत्मा की श्रद्धा करने से मोद्द होता है, उसका सत्य स्वरूप क्‍या है ! आपने 
तो यह तक कद्द दिया है कि पुण्यादि के शुभ मा्रों से मी लाभ नहीं होदेह 
तो फिर सत्य स्वरूप क्या है, सो समभाइये। यहा बारें गुणस्पानवर्ती 
जीव की बात नहीं है, किन्तु शिष्य को जिज्ञासा हुई है, ओर वह स्वरूपका 
इच्छुक दोता हुआ पृछुता है कि भगवन्‌ | जिस आत्मा का नाश नहीं होता 
बह वस्तु क्‍या है; जिप्ते जानकर श्रद्धा करके स्थिर हो तो इस संसार का अंत 
हो जाये! 

शिष्य पूछुता है कि भगवन्‌ | शुभाशुमभावकी जो वृत्तियोँ उत्पन द्वोती 
हैं वे आत्माका खरूप नहीं हैं, और उनके भाश्रयसे भाव्माको लाभ नहीं होता, 
तो अब इम किप्तकी शरण ग्रहण करे ? किस पर दृष्टि लगाये ? आत्मा कैसा 
है ? उसका परमार्थ खरूप क्या है, कि जिसपर दृष्टि रखकर उसमें स्थिर होनेसे। 
भवश्नमणका अन्त आये ! इसप्रकार विनयपू्क शिष्यक्रे प्रूछे गये प्रश्नोंका 
उत्तर देते हुये निम्नलिखित गाधामें कहा है कि--- 


अरसमरूमगंध॑ अव्वत्तं चेदणा गुणमसद्ध । 
जाण अलिंगग्गहण॑ जीवमणिदिट्ुुसंठाएं ॥४६॥॥ 


अर्थ:--हे भव्य ! तू जीवको रूप, रस, और गंधसे रहित, भव्यक्ष 
ओर इन्द्रिय अगोचर, तथा चेतना जिसका गुण है, शब्द रहित, जिसका 
किसी मी चिहसे प्रहण नहीं होता, तथा जिसका कोई आकार नहीं कद्दा जा 
सकता ऐसा जान | 

यह गाया बड़ी अलौकिक है। थद्द गाया श्रीकुंदकुंदाचार्यरचित समी 
ग्रंथोमिं पाई जाती है । नियमसारमें ४६वीं, अ्रष्टपाहुड्के भाव पाहुड्में ६४वीं, 
प्रवचनसारमें ८०वीं, ओर पंचास्तिकायमें १२७वीं गाया है| तथा घबल ग्रपके! 
तीसरे मागमें यह पहली गाया है । इसप्रकार यह गाया इन सभी शात्रोंमें है। इस 
गाधामें आत्माका वास्तविक खरूप अचित्य और अ्रलौकिकद्ज्से किया गया है|: 
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सर्वज्ञ भगवानके मार्वोकों कुदकुदाचायेने अपने अनुभवर्में उतारकर 
इस शात्रमें स्पष्टतया लिखा है । 
हे छुयोग्य भव्य ! तू मगवान भात्माकों रस रद्दित जान । गायामें 
सबसे पहले रस रहित कहां है, इसका कारण यह है, कि जीव पर 
पदोर्थोर्मे रस मान रहे हैं, वे खाने पीने, चलने फिरने, और रह्दन सहन हृत्यादि 
में रस मान रहे हैं, तया इसीमें छुख मान रहे हैं, और इस गायामें आत्माके 
अतीन््रिय अ्नुमवरसकी बात करनी है, भात्माका आनन्द बताना है, इसलिये 
यहों रसक्री बात पहले कही है। अन्य समी शात्रोमें पंचवर्शादिका वर्णन 
करते हुगे पहले स्पर्शकी बात भाती दे, किन्तु यहाँ तो आत्माका अनुभव रस 
बताना है; इसलिये रसकी बात पहले कही है । 
श्रात्मा अनन्त कालसे पर वस्तुमें रस मान रहा है । ग्रतिष्ठामें, कीर्ति 
में, लक्ष्मीमें, खानेमें, पीनेमें, उठनेमें, बैठनेमें, सोमेंमें जो रस मान रहा है. वह 
- / विकारी रस है। उस विकारी रसका नाश करनेब्ाला अतीन्द्रिय आनन्द रस 
: झात्मामें सम्पूर्णतया भरा हुआ है, वह रस सम्पकूदर्शन द्वोनेपर प्रगद द्वोता है। 
वह रस ही आत्माका है, शेष अन्य रस आत्माके नहीं हैं )। 
जैसे मगवान आत्मामें रस नहीं है, उसी।ग्रकार रूप मी नहीं है । 
आत्मा सफेद, काला, हरा, पीला, और लाल नहीं है || इन पांच वर्णोमे से 
कोई मी वर्ण आत्मामें नहीं है। आत्मा स्वयं श्रपने अनन्त गुणोंसे स्वरूपवान है | 
| भगवान आत्मामें सुगन्ध था दुरेन्ध कुछ मी नहीं है । वह इन्द्रयप्राह्म 
नहीं है,-इन्द्रिय गोचर नहीं है। स्पर्श, रस इत्यादि के जाननेंमें इन्द्रियाँ निमित्त 
दोती हैं | किन्तु आत्माके जाननेमे इन्ह्रियाँ निमित्त नहीं हैं। उपदेश छुनना मी 


कान का विषय है | 
प्रश्न:---जब कि छुनना भी कानका विषय है, तब इमें क्या करना 


चाहिये ? 
उत्तरः---रुपये पैसेकी कमाईकी बात, पुत्र पुन्रियोंकी प्यारी भावाज 


> दर त्री के मीठे बोल छुनना सो सब पायराग है। उसकी दिशा ब्रदलकर 
देव गुरु शाख्रके वचन अत्रण करना सो पुण्यराग है। और उसमें विवेक 
करना कि---आत्मा रागरहित है, वर्ण आदि रहित है, ऐसा विवेक करना--वह 


रन न अन्ट + 
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'आकासे होता है, सुननेसे नहीं होता । जब सत्‌ को सममनेकी जिज्ञासा द्ोती 
है, तब्र सतश्रव॒ण वीचमें आता है, क्योकि सतश्रवणके विना सत्स्वरूप समभरमें 
नहीं आता, किन्तु सतश्रत्रशसे ही सत्स्वरूप समझें नहीं आा जाता, सत्ृ- - 
सखरूप तो आत्माके पुरुपार्यसे समझा जाता है । अपने स्वरूपका विवेक कुले-- 
की ओर जब वीये ढलता है, तब्र अ्व॒णके रागफ़ा लक्ष छूट जाता है । परन्तु 
स्वयंस्वरूपका वित्रेक करके समझे तो जो श्रत्रण का राग और श्रवणका निमित्त, 
जो देव गुरु शासत्र है, वे सममनेमे निमित्त हुये कहलाते हैं। विवेक करना 
श्रंत्माका स्व॒तन्त्र कर्तव्य है । 

भगवान आत्मा शब्द रहित है | आत्मामें वाणी नही है। यह जो वाणी 


बोली जा रही है, सो उसे जड़ बोलता है, भात्मा नहीं | जड़भूनवाणी जड़ 
की खानमें से निकलती है। मगवान आत्मा ज्ञाता-इश्टा-साक्षीस्वरूप है, उसकी 
खानमें से वाणी नहीं निकलती इसलिये आत्मा शब्दरहित है | 

आत्मा किसी वाहब चिहसे नहीं पकडा जा सकता | विपरीत इृष्टिः ४ 
के कारण जीव ऐसा मान रहे है कि हम स्री है, हम पुरुष हैं, हम बालक हैं; 
हम युत्रक है, हम वृद्ध हैं, हम मनुष्य हैं, और हम पशु हैं, इत्यादि | उससे 
सवेज्ञ भगवान कहते हैं कि हे भाई ! तू आत्मा है, ञ्री पुरुषादि कोई मी चिह 
वाला नहीं है, तेरा आत्मा चिहरह्तित है लिंगरहित है | आत्माका स्व॒रूप किसी 
बाहब चिन्दसे नहीं पकड़ा जा सकता, तथापि जो बाह्य चिहको यह मैं हूँ, 
ऐसा मानता है वह आत्माकी हत्या करनेवाला है। आत्मा चिहरहित, चिदा- 
नन्‍्द है | शरीरके चिन्ह (लिंग) वाणी इत्यादि पर वस्तु आत्माकी नहीं है। आत्मा 
का कोई निश्चित आकार नहीं है, इसप्रकार हे शिष्य! तू जान ! यहाँ शिष्यसे 
तू जान! ऐसा कहा है, किन्तु तेरी समझ में नहीं आयेगा ऐसा नहीं कह्दा | 
ऐसा ही आत्मा है, इसप्रकार आचायदेव घोषित करते हैं। वैसे ही आत्माकी 
श्रद्धा कर, उसीको जान और उसीमें स्थिर हो जा। आत्मामें ज्ञात न हो ऐसा 
कुछ है ही नहीं । यहाँ 'जान! शब्द कहकर ज्ञान दशेन-चारित्र तीनोंका समान 
वेश कर दिया है। 

अब, रस आदिका विस्तृत विवेचन करते हैं- 
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जो जीव है सो निश्चयसे पुदूगल ब्रव्यसे अलग है, इसलिये उसमें 
रस गुण विद्यमान नहीं है, इसलिये अभरस है | 
आत्मा रस रहित है। खट्टा, मीठा, कड़ वा, इत्यादि णच प्रकारके 


नो रस हैं सो पुदूगलके हैं, आत्माक्रे नहीं। शरीर मन बणी इत्यादि सत्र 


आत्मासे मिन्न हैं, इसलिये भगवान शात्मामें वह रस विद्यमान नहीं ई | रस तो 
रजकणका गुण है, ओर आत्मामें रजकणका अभाव है, इसलिये रस का भी 
अभाव है | आत्मा ओर पुदूगल दोनो वस्तु है, किन्तु रस पुदूगल द्वव्यका गुण 


- है, आत्मद्वव्यका नहीं । 


नल, 


है, 


यह शरीर बहुनसे रजकणोका पिंड है, इस पिंडके अतिम भागकों 
परमाणु कहते हैं उस परमाणुमें बे, गध, रस और स्पर्श गुण हैं, ऐसे रज- 
कशणोका सयोग मिलकर यह शरीरका दल दिखाई देता है, अत. यह शरीर 
जड़की अवस्था है, और जड़का रस ग्रुण जड़में है, आत्मा इस शरी से मिन्न 


* 6, इसलिये उसमें रस गुण विद्यमान नहीं है, अर्थात्‌ उस रस गुणका अस्तित्व ही 


आत्मामें नहीं है। तेरे श्रात्माका तो शात रस्त है, अनाकुल रस है, अतीन्द्रिय 
रस है। वह तेरा रस तुमे है । वह तेरा रस जड़में कही भी नहीं है, भीर 
जड़का रस गुण तुझमें नहीं है | 

यहाँ प्रथमोक्तिमें आत्माको पुदूगल द्वब्यसे अलग किया है, और 
अब द्वितीयोक्षिमें पुदूगलके गुणोसे अलग करते हैं । 

पुदूगल द्वव्यके समस्त गुणोंसे मी मित्र होनेके कारण अल्मा स्तरये 
मी रस गुण नहीं है, अर्थात्‌ अरस है । 

पुदूगल द्वव्यके जितने गुण हैं उन सबसे आत्मा मिन्न है। पुदूगल 
के अनन्त युण पुदूगलमें है । वस्तुल, प्रमेयत्व, अगरुलघुत्व, अस्तित्व, नास्ति- 
त्व, हृव्यत्त, वणै, गंध, रस, स्पश, इत्यादि पुदूगलके अनन्तगुणा पुदगलमें हैं । 
ऐसे पुदूगल द्रव्यके गुणोसे आत्मा मिन्न है। जेसे पुदूगल, पुदूगलके रस गुण 
में परिणमित हुआ है, वैसे रस गुण रूपसे आत्मा परिणमित नहींहुआ है 
इसलिये आत्मा अरस है । 

विविध प्रकारके ब्यंजनोंका उपभोग करते हुए जो (साखाद द्वोता है, 
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वह रस आत्माका नहीं किन्तु जड़का है, लेकिन मूढ़ात्मा उसे अपना रस 
मानता है| वास्तवमें तो श्रात्मा उस रसको जानता है, इसके अतिरिक्त झभात्मा 
में जड़का कुछ नहीं है। मै रस नहीं, झिन्तु मात्र ज्ञाता हूँ ऐसा ज्ञान किया 
सो रसमें जो राग आता था उस रागसे अशत' अछूग हो गया, और रसक्लॉ- 
मात्र साक्षी रह गया | मै रस नहीं हूँ ऐसी श्रद्धा ओर ज्ञान करके स्थिर होने 
पर आकुलता दूर हो जाती है, सो चारित्र है। इसग्रकार भात्मा न तो पर 
रूप है, और न परके गुण रूप मी है| 

अ्रव॒ तृतीयोक्तिमें कहते हैं कि परमार्थसे पुदूगल द्रब्यका खामित्व भी 
उसके नहीं है, इसलिये द्रव्येन्द्रियके आलम्बनसे मी रसकी नहीं चखता, इस- 
लिये वह अरस है । 

भगवान क्षात्मा इस जिह्दा इन्द्रियके द्वारा भी रसको नहीं चखता 
क्योंकि आत्मा जिह्नाका स्वामी नहीं है उसका खामी तो जड़ है, वह जीभ | हा 
श्रात्माके हिलाये नहीं हिलती । यदि वह भात्माके हिलाये हविलती हो तो कमी 
कमी मरते समय ब्रोलनेक्ी उत्कठ इच्छा द्वोते हुए मी और भीतर आत्माके रहते 
हुए भी जिह्ाका अप्रभाग तक क्यो नहीं हििलता और वह क्यों नहीं बोल 
पाता ? तातये यह्द है कि जीमका हिल,ना झआात्माक्रे ब्शकी बात नहीं है। 
आत्मा उसका खामी नहीं हैं । वह जड़के अ शवनसे रमको नहीं चखता 
क्योंकि जीम हिलती है, उसका सत्र मिल जड़क है| पर द्रव्यक्े द्वारा पर 
द्ब्यका रस लेना त्रिकाल में मी नहीं हो सकता, क्योंकि दोनों द्वन्य खाधीन 
हैं। वास्तवमें जड़ इन्द्रिय रूप जीम आत्म का स्वरूप नहीं है | वह जड़ेन्द्रिय 
आत्मा नहीं है, आत्माका गुण नहीं है, आत्माकी पर्याय नहीं है। 
भगवान तिज्ञानधन है, वह जड़ रसमें प्रत्रिष्ट नहीं हो जाता, इसलिये 
वह अरस है | 

शिष्यने पूछा था कि प्रमो ! इसमें आत्मा किसे कद्दा जाये र क्योंकि, 
जो आात्माका खभाव नहीं है, किन्तु अन्‍य जो विक्रारी माव है उन्हें हम आर्त्मा 
मान रहे हैं तो हिन बैसे हो ? इसलिये स्थायी खभाव क्‍या है सो बताइये । 

जिसे हित करना है डसे आत्माका ख़माव जानना चाहिये | कांच 
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के लाखों टुकडोके बीचमें एक हीग "ड़ा हो तो हीरेका इच्छुक और परीक्षक 
उनमेंसे हीरेको पहिचानकर तत्काल ही उठा लेगा, इसीग्रकार शरीर इन्द्रिय मन 
यह सत्र कौचके टुऋड़े हैं औी' :निद्रयोंके विषयमी कॉचके टकड़े हैं, और जो 
_ पृण्य-पापकी चृत्तियोँ होती हैं वे वाचके छोटे टुकड़े हैं, तथा मीतर चैतन्य 
मूर्ति अमूज्य हीगा है, जिसे उस आत्मारूपी हीरेका महत्व मालूम होगा वह 


परीक्षा करके चेतन्वमूर्ति हीरेको प्राप्त कर लेगा, और उसका उपयोग उस चैत- 
न्यमूर्ति हीरे पर ही जायेगा ओर उसमें लीन हो जायेगा । 


जो हीरेके मद्ृत्व को नहीं जानता, जिसे कौच और हीरेका विवेक 
नहीं है, वह कांचको उठा लेगा । इसीप्रकार चेतन्यमूर्ति अ्रमृल्य हीरेकी खबर 
नहीं है, उसे जड़ और चेतन्यके पृथक्‌ खभावका विवेक न होनेसे बह शुभा- 
शुभ परिणाम को और शरीरकी क्रियाको ही चैतन्य मान लेगा । जिसे चैत- 
न्यरूपी अमूल्य हीरा चाहिये हो, उसे जड़ और चेतन्यके पृथक्‌ खभावका विवेक 
-करना पड़ेगा । उसके विना चेतन्यरूपी अमूल्य हीरा नहीं मिलेगा | 
श्रात्मके साथ जो शरीर, मन, और वाणी है वह सब सयोगी वस्तु 
है, नाशवान है, जी, पुत्र, कुटुम्ब आदि सब बाह्य वस्तुएँ हैं जो कि नाशवान 
हैं, वे सब बाह्य वस्तुएं चली जाती हैं और ममता रद्द जाती है । और जो 
मीतर पुण्य-पापके भाव होते हैं वे मी सच्र बदल जाते हैं, इसलिये वे मी 
चणिक, नाशवान हैं। यह सब सयोगी वस्तुएँ चक्षणिक हैं | जितने काल 
भात्मा रहता है, उतने काल वह सयोगी वस्तु नहीं रहती । आत्मा उससे प्ृथक्‌ 
तत्व क्या है, उसकी श्रद्धा और परिचयके बिना एकांग्रता नहीं होती । 
यदि कोई कहे कि हम मात्र शुभ परिणाम किया करें, ओर पाप 
भाव न करें तो क्या द्वानि है £ किन्तु ऐसा नहीं हो सकता; पुण्य परिणाम 
सदा एकरूप नहीं रहते, पुण्य को बदल कर आत्माके खभाव को न समझे 
तो पाप परिणाम अवश्य होते हैं, अनादिकालीन मूढ़ताके कारण संसारकी 
' आवश्यक्ता मालूम दोती है, इसलिये अज्ञानी जीव ससारकी बेगार किया करता 
है | जिसे जिसकी आवश्यक्ता प्रतीत द्ोती है, वहाँ उसका वीरय काम किये 
बिना नहीं रइता । भाव्माकी भावश्यक्ता प्रतीत हो तो वहाँ वीय काम किये 
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विना नहीं रहेगा | जिसे आत्माका हित करना हो उसे कहाँ दंष्टि रंखेना 
चाहिये ? उसे च्णिक परसे दृष्टि हटाकर स्थायीपर दृष्टि करनी चाहिये, अर्थात्‌ 
परिपूर्ण द्रव्य पर इष्टि रखनी चाहिये। प्रूणे स्वभाव पर इृष्टि डाले बिना 
पूर्णता प्रगट नहीं. होगी, और मोक्षमागेका प्रारम्भ भी नहीं होगा। अपने # 
घरको देख । श्रपने स्वरूप को जाने विना नित्य छुख प्रगट नहीं होगा, ओर 
अनित्य पर दृष्टि रखने से नित्य सुख प्रगट नहीं होगा । 

यदि क्षणभरमें पुण्य और क्षणभरमें पापके बदलते हुए भावोकरे 
भरोसे सुख लेना चाहेगा तो नहीं मिलेगा | जो स्वभाव कमी बदलता नहीं 
है, उसके भरोसे झुख मिलेगा | 

सायकालमें सध्या खिलती है, और झुहावनी प्रभा दिखाई देतीं है, उस 
समंय ऐसा लगता है कि मानो प्रथ्वी ने चुनरी ओढ़ रखी है! जब वह्द प्रभा 
अंपने मकान पर पड़ती है तब मूढ पुरुषकी दृष्टि उघर जाती है, और वह 
मानता है कि-यह ग्रभा सदा बनी रहेगी ! किन्तु हे अज्ञानी मानव | यह प्रभा-” 
अंभी कुछ ही क्षणोंमें चली जायेगी, यह मनोहर रग कुछ ही च्षणमें नष्ट हो 
जीयेंगे, यह प्रभा क्षणिक्र है, नाशवान है; इस पर इष्टि जमा कर यदि सुख 
लेना चाहे तो वह छुखी नहीं होता | 

पुए्यक्रे करण सुन्दर स्री मिली हो, दो-चार अच्छे बालक हों, और 
शरीरकी कुछ सुन्दर चमडी मिली हो तथा ऐसी ही सासारिक श्रनुकूलताएँ: 
मिल गई तो अज्ञानी जीव उसमें सुख मान बैठता है | किन्तु यदि उस 
सुन्दर चमड़ी को जरा शरीर परसे उतार कर देखे तो पता लगे कि भीतर 
क्या भरा हुआ है । रक्त मेंससे भरा हुआ यह पुतला है, इसमें जो सुख मा- 
नंता*है बह मूढु है | रुपया, पैसा, स्ली इत्यादि अनुकूलताओमें छुख मान 
बेठा है, किन्तु वे सत्र च्ृणिक्र हैं। उन परसे दश्टक्रि विषय को हटाकर उसे 
आत्माजी ओर ले जा । परोन्मुत्ध इृष्टिफ़ों हटा कर स्वरोन्मुख कर |, 

सम्यकूदृष्टिका विषय श्रात्मोन्मुख होता हुआ स्थायी है, उसकी दृष्टि है 
प्र॒ब-शाश्त पर होती है, पुण्य, पाप, राग, द्वेप, शरीर, मन, वाणी पर नैहीं 
होती, गात्र एक शाश्वत्‌ ठकोत्कीण भगवान आत्मा पर ही उसकी दृष्टि होती 
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है| सध्याकी लालिमा च्णिक्र है, उस पर जानेवाली दृष्टि मी क्षणिक है, 
इसलिये राग द्वेष रहित, सद्दा स्थायी अविचल वस्तु आत्मा पर दृष्टि कर | उस 
आह द्वव्यका कमी नाश नहीं होता | भगवान आत्मा पर राग-द्वेषकी लालिमा 
“न सध्याका रग पड़ा हुआ है, वह सदा नहीं रहेगा | अज्ञानी जीव रागकी 
लॉीलिमा पर दंष्टि रखकर घुख लेना चाह्वता है, किन्तु वह स्थायी नहीं है, इस- 
लिये घुख नहीं मिलता । अनित्यक्रे भरोसे छुख नहीं हो सकता, उसके जानेसे 
दु.ख द्ोगा । परन्तु नित्यके भरोसे दु.,ख नहीं किन्तु खुख होगा। 
अपने साप्तारिक घर पर जब सब्याकालीन लालिमाकी प्रभा पड़ती 
है तत्र उसे देखकर कितना प्रसन्न हो जाता है £ किन्तु भाई | श्रपने निज 
घरमें तो देख कि आत्मा क्या है, और उसक्री कितनी छुन्दर शोभा है, जो 
कि सदा स्थायी है |” 
परमाणुमें वर्ण, गन्ध, रस, स्पर्श यह चार गुण मुख्य हैं, इनके अति- 
पेंक्ते अन्य अनन्त गुण मी परमाणुमें विद्यमान हैं | पुदूगलका रस आत्मार्मे नहीं 
है, आत्मामें शातरस है, आत्मा विकारके कलुषित्र रससे रहित आनन्द रस 
युक्त है | ४ 
यह जिट्दा श्रजीव है, परमार्थते इस जड़ेन्द्रिय जिह्वाका स्वामित्व मी 
आत्मा के नहीं है, आत्मा जीमके द्वाथ अथवा जीभमके आलम्बनसे रसको नहीं 
चखता । जिद्बाकी जो ऊँची नीची अवस्था होती है सो वह जीभकी है । 
जिह्नके अग्रभागको-चलाना आत्माके वश की बात नहीं है किन्तु वह जिह्ना 
से ही चलता है। जीमकी अवस्था जीमसे ही बदलती है, अत्मा उससे सर्वया 
मिन्न चिदानन्द आनन्दरससे परिप्णे है। पुदूगल द्रृव्यका स्वामित्व आत्माके 
नहीं है, इसलिये वह परमार्थसे द्॒व्येन्द्रियके श्रालम्बन द्वारा रसको नहीं चखता। 
यहों प्रथमोक्तिमें पुदूगल द्व्यसे आत्माको अलग किया और द्वितीयोक्तिमें पुदू- 
गलके गुणसे अलग किया, तथा तृतीयोक्तिमं पुदूगलकी पर्यायसे भी आत्मा 
की अलग कर दिया है | 
णदि आत्मा जिह्वके द्वारा रसको चख सकता हो तो जब बुखार आता है, 
और जीम बिगड़ जाती है-जीभके परमाणु ऐसे हो जाते है कि उन्हे रसमें मि- 


हु] 
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ठास नहीं लगती तब रसाखादनकी इच्छा होते हुए मी कोई रस अच्छा नहीं 
लगता | जीम अनन्त परमाणुओंका एक पिंड है, उसकी प्रतिक्तश जो अब- 
स्था होती है, वह स्वतन्त्र होती है, तात्य यह है कि आत्मा जिह “न्द्िय 
के द्वारा रस नहीं चखता । परमाणुक्री प्रतिक्षण जो अवस्था द्वोती है, बहु - 
परमागुक्रे आधारसे 'होती है, आत्माके अबबार्से नहीं हेती। और परमणु 
की अवस्थाके आधारसे आत्मा रस नहीं चखता | 

आात्माको खाना-पीना ओर बोलना आता है, ऐसी मान्यता अन्लान 
है, मुढ़ता है । 

जीम पर वस्तु है, वह शआात्मा नहीं है, वह अत्माक्रे रखे नहीं ग्ह 
सकती जब द्वायमें श्राम लेकर मुँडमें ढेता है, ओर उसे चूमना है, तब्र तो 
रसास्वाद शआ्ाता है, उसमें ऐसा तहलीन हो जाता है, कि मार्नो स््रगेका सुग्व 
उतर आया हो ! किन्तु प्रभो | तेरा रस तुम ही में है। तेश रस आममें 


से या जीममें से नहीं आता तू तो मात्र अपने रागफा वेदन बर्ता है, जड़का 


वेदन कोई नहीं कर सकता । तू रसको नहीं चखता किन्तु तुमे रसका स्वरूप 
ज्ञनसे ज्ञात होता है। उसमें जो यह मानता है कि मेने इस जीमसे ग्स चखा 
है, वह पराधीन दृष्टिचाला मूढ मिथ्यात्वी है | यदि वास्तविक इष्टिसे देखा जाये 
तो आत्मा द्रब्येन्द्रियके आलम्बन द्वारा ?स नहीं चखता, इसलिये आत्मा अरस 
है| अत्र यहा चतुर्थोक्ति कही जाती है | 

अपने खभावकी दइश्टिसे देखा जाये तो क्ञायोपशमिक्र भावका मी 


अभाव होनेसे वह भावेन्द्रियके आलम्बनसे मी रसको नहीं चखता, इसलिये 
अरस है | 


यह चतुर्थोक्ति तृतीयोक्तिसे अधिक सूच्ठम है । आत्मामें जड़ेन्द्रियकी 
नास्ति है, इसलिये जड़ेन्द्रिययो अलग कर दिया है। अब भावेन्द्रियको भी 
आत्मासे अलग कहते हैं । रसको जाननेका वर्तमान ज्ञानका त्रिकास, रसको 
जाननेकी बतमान ज्ञानकी शक्ति, उस समय रसमें वतमान अटकने वाला ज्ञान 
एक ही रसकी ओर जानेवाला नो ज्ञान है, वह क्षायोपशमिक ज्ञान है,-उसका 
मी आत्मामें परमार्थ इश्टिसे अभाव है, क्‍योंकि झात्माका परिपू्े ज्ञान खरूप है; 


जलत- 


न्‍ 


हु 


जे ही जाननेका उसका स्वभाव है * नहीं, सबको एक एकसाथ जाननेका उस- 


| 


। अन्लसना, 
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उस खभावकी इृष्टिसे देखा जाये तो अल्प ज्ञानका उसमें अमाव है| चैतन्य 
आत्मा उस पू्णे ज्ञानकी मूर्ति है, इसलिये अप्ूर्ण ज्ञान उसका खभाव नहीं है | 
आत्माको स्थायी खभावकी इष्टिसे देखा जाये तो क्या एक मात्र रस 


का खभाव है | परन्तु अपृणे ज्ञानके कारण रागमें अटकनेत्राला ज्ञान, रूपको 
जानते समय रूपको ही जानता है, और गंधको जानते समय गंधको ही जानता 
है, इसीप्रकार पाचों इन्द्रियोंको लेकर खड खड जानता है। जिस समय जिसे 
जाननेकी ओर उन्मुख हो, उसे जाने सो वह ज्ञान क्ञायोपशमिक है अप्रू्णे है | 
थदि स्वमावकी दइष्टिसे देखा जाये तो आमामें उसका अभाव है, मात्र आत्माका 
स्वभाव लें तो उसमें क्ञायोपश मिक-झअपूणे ज्ञानका अभाव है, क्योंकि आत्मा परि- 
पूर्ण स्वभावकी मूर्ति है, अरूपी ज्ञानकी प्रतिमा है, ओर सम्पूर्ण ज्ञानशक्तिसे मर्पूर 
है | उस परिपृण शक्तिकी इृष्टिसे देखा जाये तो उसमें अल्प शक्तिका अभाव है। 
च्ायोपशमिक ज्ञान खंड खड ज्ञान है, उसमें जिस समय जिस 
इन्द्रियकी ओर जानना चाहे, उस समय वबह्द मात्र एक ही इन्द्रियके विषय 
को जान सकता है | कानसे शब्द सुनाई देता है, किन्तु स्वाद नहीं आता, 
इसी कार आँखकी ओर लक्ष करे तो रूप ज्ञात होता है, किन्तु आँखसे सुगंध 
नहीं आती, इसीग्रकार रसको जाननेक्रे लिये जीमकी ओर लक्ष करे तो स्वाद 
म लूम होता है, किन्तु उससे छुना नहीं जा सकता, इसीप्रकार सुगनन्‍्ध जानने 


के लिये न.ककी ओर लक्ष करे तो उससे गध ज्ञात होती है, किन्तु उससे 
रसास्वाद नहीं जाना जाता, इसीप्रकार ठडा-गर्म स्पश जाननेके लिये स्पशेन्द्रिय 


की ओर लक्ष करे तो उसके द्वारा ठण्डा, गर्म इत्यादि स्पश मालूम होता है, 
परन्तु स्पररेन्द्रियके द्वारा देखा नहीं जात'; तात्पथ यह है. कि एक इन्द्रियसे 
दूसरी इन्द्रियका कार्य नहीं होता, क्ञायोपशमिक ज्ञान उन इन्द्रियोके द्वारा क्मश: 
खड खड जानता है, इसलिये वह खडयुक्त ज्ञान आत्माका स््रमाव नहीं किन्तु 


० अज़णड ज्ञान आत्माका स्वभाव है। समस्त इन्द्रियोंका ज्ञान आत्मामें है, किन्तु 


इंद्रियाँ तो अपने अपने विपयका ही काये करती हैं । 
स़ोनेमें जो अशुद्धता भा जाती है, वह उसका अपना ख़भाव नहीं 
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है, किन्तु उसमें तावेफा मिश्रण होगया इसलिये ऐसे पर संयोगके कारण उसमें 
हीनता आ गई है, इसीप्रकार आत्मामें जो अप्ूर्ग ज्ञान दिखाई देंता है, सो चह्द 
अपना निजका खमाब नहीं है, किन्तु पर की ओर दृष्टि करके खय॑ शरटक रहा 
है, इसलिये उसकी वर्तमान पर्याय हीन हो गई है। यढि सोनेमें से तेरे) 
दृष्टि श्लग करली जाये तो सोना स्वरमावप्ते सौ टची-शुद्ध ही है । इसीम्रकार 
थञ्राममेंसे परसयोगी दष्टग) निकाल दिया जाय तो बह्द स्वभावसे परिप्ेही है। 

चैतन्य आत्माका रसको ही मात्र जाननेका स्वभाव नहीं है, किन्तु 
अखडको जाननेका उसझा स्वभाव है, एक समयम तीनकाल ओर ती लोकको 
जाननेफा उसका परिपूर्ण स्वभाव है, उसमें मात्र रसको ही जाननेमें श्रटक 
जाना सो राग ई | अखण्डको जाननेका शात्माका स्राव है, वैसी अखंड दृष्टि 
से देखें तो खण्ड्युक्त, अप्रणे ओर एक विपयमें अटकनेत्राला ज्ञान; और ऐसा 
विकास श्रथत्रा उतना ही विकास श्रात्माका स्व्रमाव नहीं है | 

चैतन्य ज्ञानज्योति आत्मा अखगणड गुर्णोका विंड है। ऐसे स्वभावक्रीर 
प्रतीतिक्रे बिना मात्र एक ही विषयक्रो-रसकों ही जाननेमें अटक जाता है, सो 
यह उसका अज्ञान है। जत्र किसी राजाकों बुनाना हो या उसमे काम हो, तो 
बड़ी त्रड़ी पदव्षियों लगाकर उसे घुलाया जाता है, तच ऊ्हीं सुनवाई होती है, 
सामान्य शब्दोप्ति बुनानें पर काम नहीं बनता. इसीप्रकार यदि भगवान आत्मा 
को श्रपूणे ज्ञान वाला मानोगे तो वह उत्तर नहीं देगा, शाति अ्रगट नहीं होगी, 
धर्म नहीं होगा । जेसा स्वरूप हो वैसा ही जाने तो आत्माकी निर्मल पर्याय 
प्रगठद हो । यह आत्माके गीनतो सच्चे हैं ओर राजाके गीत मिथ्या हैं, इस चतु- 
थोक्तिमें मीतरकी बात कही है । यदि आत्माको मात्र एक एक इद्वियक्ते विषयको 
जानने जितना माना जाये तो वह दुखी होनका उपाय है | 

वास्तत्रमें ब्रात यह है कि जगतको सच्चे तलका अ्रभ्यास ही नहीं है । 
दूसरा सत्र कुछ अम्यास किया किन्तु उसमें मात्र छिलके ही कूटता रहा । इस 
अम्यासपे बड़ी बड़ी परीक्षा देकर वड़ी बड़ी पदवियों लगा लीं किन्तु वह कहीं 
वतमान पुरुषाथका फल नहीं है | पूर्व भवमें श्राममप्रतीतिके बिना ही कुछ राग- 
द्वेप कम किया था इसलिये ज्ञानावरणीय कर्मका कम बन्ध हुआ, और इसलिये 
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ज्ञानावरणीय कर्मका कम बन्ध हुआ, और इसलिये वर्तमानमें ज्ञानका कुछ 
विकास दिखाई देता है, और पूर्वभवमें कुछ पुण्यवन्ध किया था, इसलिये बर्त 
मानमें कुछ पुण्यका उदय दिखाई देता है, रुपया पेसा मिलना वर्तमान पुरु- 
“ प्रार्थका फल नहीं है। जिसप्रकार रुपया-पैसा मिलनेका उदय होता है उसी 
प्रकार विकल्प उठता है। रुपया-पैसा प्राप्त करनेका राग विद्यमान है इसलिये 
जिस प्रकारका उदय हो, उस प्रकारका विकल्प आये बिना नहीं रहता | कर्म 
विकल्प नहीं करा देता, परन्तु खय घातिया कर्मके उदयके योगमें, अर्थात्‌ 
रुपया-पैसा प्राप्त करनेके रागमें विद्यमान है, इसलिये पुण्य-पापके उदयानुसार 
० आता है, इसलिये रुपया पैसा मिलना कहीं वर्तमान पुरुषार्थका फल 
नहीं है | 
आत्माके धर्मका प्रगट करना वर्तमान पुरुषार्थसे होता है, आपूर्व 
ज्ञान और पूर्व स्थिरता मी वर्तमान पुरुषार्थसे होती है । 
का एकेन्द्रिय जीवके मात्र शरीर ही है, जिह्ा आदि नहीं है | वे तत्वकों 
नहीं सममे; इसलिये शक्ति द्वार गये है, इसीलिये मात्र एक ही इन्द्रिय मिली है 
दूसरी सब इन्द्रियों द्वार गये हैं। उन बेचारोंको रस चखनेकी भी शक्ति नहीं 
रही | और यद्द सब जो भनुष्य हुए हैं उन्हे पाँचों इन्द्रियोंका विकास आ्राप्त 
हुआ है, तो वे एक एक इन्द्रियके विषयमें ही अटठक रहे हैं, यह्द उनका 
अज्ञान है । 
मगवान आत्मा अटकते हुये ज्ञानमें अटक जाये इतना नहीं है, किन्तु 
वह तो विशाल खभाववाला है | वस्तु परसे निराली है | जो वस्तु परसे निराली 
होती है वह अखण्ड होती है, उसकी ज्ञान शक्ति मी परिपृणे होती है । जब 
कैवलज्ञान पर्याय प्रगठट होती है, तब परिप्ण हो सो वात नहीं है, किन्तु शात्मा 
की ज्ञान शक्ति वर्तमानमें ही परिष्णे है । परिपूर्ण पर जो इृष्टि है सो सम्यक्‌ 
दृष्टि है। अप्रूणे पर्यायकी नास्ति और प्रूणे स्वभावकी अस्तिमय स्वभावकी इष्टि 
सम्पक्‌ दृष्टि है | स्वभाव परिपूर्ण भरा हुआ है । सम्यकूदृष्टिकी अल्प विकास 
पर दृष्टे नहीं होती, किन्तु प्रूणे खभाव पर होती है, इसलिये वह रससे मित्र 


अरस आत्माका अ्रनुमव करता है। 
3७9 


मी सक उ 


२३४ ] समयसार प्रबंधन : तीखरा भाग 


अ्रपर्ण पर्यायकों मानना, ओर पूर्ण स्रमादको न मानना सो, ऐसी 
दृष्टि मिथ्या दृष्टि है । हीरेका जितना मूल्य होता है, उतना मूल्य स्वीकार न 
करे तो हीरा नहीं मिलता । इसीग्रकार चेतन्यरूपी हीता सारा पृणे स्रभावसे भरा 
हुआ है, यदि उसे अपू्णे पर्याय वाला माने तो प्री पर्याय प्रगट नहीं द्वोगी॥ -- 
मोछ्षमाग मी प्रगट नहीं होगा । यदि [णे स्वभावक्री दृष्टि करे तो उसीसे 
मोक्षमाग और पूर्ण पर्याय प्रगट होगी | 

जिसे आत्माकी रुचि नहीं है, उसे इस बातके झुननेमें रस नहीं 
थग्राता | किन्तु यदि घरमें कोई बहुमूल्य वस्तु आई हो या गहना इत्यादि आया 
हो तो घरके समी स्री पुत्रादि तत्सम्तन्वी बातको रस पूर्वक सुनते हैं, किन्तु 
जहाँ शआत्माकी बात सुनाई जाती है, वहाँ उकताहट ञआा जाती है । 

यहाँ थ्राचार्यदेव यह बता रहे हैं कि आत्माका द्ित किस प्रकार द्वो 
सकता है । वे स्वप्रका यथार्थ विवेक बताकर श्रात्माका द्वित बतला रहे हैं | 
जिसे झुनकर सुयोग्य जीव कहते हैं कि अद्दा ! ऐसी बात तो कमी मी नहीं. “ 
सुनी थी। आत्मा परसे मिन्न वस्तु है, अखण्ड वस्तु है; यध्यपि विकास कम है 
तथापि स्वभावसे पूर्ण है | यह अप्ूर्व बात है । 

जैसे लेंडी पीपलके चौसठ पुट होने पर जो चरपराइट प्रगट होती 
है, वह चरपराहट वर्तमानमें भरी हुई है,-ऐसा ज्ञान पहलेका लेनेक्े वाद उस 
. लेंडी पीपलको घोटने लगता है तो उसमेंसे चौसठ पुटी चरपराह्टट प्रगट होती 
है । इसी प्रकार मगवान चैतम्य मूर्ति आत्मा बतमान छणमें ही परिपूर्ण स्त्माव 
से भरा हुआ है, ऐसी दृष्टि ओर ज्ञान करनेके बाद घोंटने लग जाये, अर्थात्‌ 
झआत्मामें एकाग्रता करने लगे तो उसमेंसे केवलज्ञान पर्याय प्रगठ होती है | 

परन्तु यदि परिपृर्ण स्वभावकी प्रतीति न करे और पदले कुछ राग 
देष मंद किया था जिससे ज्ञानका कुछ विकास हुआ, उतना ही झआात्माको 
मान ले अर्थात्‌ उस पर्याय जितना ही आत्माको मान ले तो पूर्ण पर्याय प्रगठ 
नहीं होगी-केवलज्ञान प्रगट नहीं होगा | ् 

जो सदृस्र पुटी अश्रक भस्म है, उसमें सहस्त' पुट होनेकी शक्ति वर्त- 
मानमें ही है, उसमें हजार पुट दोनेका स्वभाव वैथोके ध्यानमें पहलेसे ही होता 
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है। इसीग्रकार आश्मामें एक एक इन्द्रियको जानने मात्रका स्वभाव नहीं, किन्तु 
तीनकाल और तीनलोकको सबको जाननेका स्वमाव वर्तमानमें ही भरा हुआ 
है; उसमें एकाम्र हो जाऊँ तो पूर्ण स्वभाव प्रगट हो ऐसा ज्ञान पहलेसे ही करे 
“मे आत्मा स्थिर हो, और केवलज्ञान पर्याय प्रगठ दो जाये । यद्द चतुर्थोक्ति 
है | अब पञ्चमोक्कि निम्नप्रकार है। 
समस्त विषयोके विशेषोंमें साधारण-- एक ही संवेदन परिणाम रूप 
उसका स्वभाव होनेसे केवल एक रसवेदनपरिणामको प्राप्त करके रसको नहीं 
चखता, इसलिये अरस है । 
यहाँ समस्त पर अधिक भार दिया गया है। समस्त ग्रकारके विषयों 
को एक ही साथ जाने तो मी उसका एक ही प्रकारका स्त्रमाव और एक ही 
प्रकारका आनन्द होनेसे रसको नहीं चखता | 
लोकालोकके जितने पदार्थ हैं, उन समी मावोंको-उन समस्त प्रकारों 
... को एक ही साथ जान ले ऐसा उसका स्व्रभाव है | समस्त विषयोंको जानकर 


“कहीं रुक जाये या खण्ड हो जाये, ऐसा उसका स्व्रमाव नहीं है । उन सबको 
जानते हुए वह जड़रसरूप या रागरसरूप नहीं होता,किन्तु अपने स्वभावकी शक्ति 


के आानन्दका वेदन करता है। वह वेदन एक ही प्रकारका होनेसे ओर उस , 


अतीन्द्रिय रसका अनुभव उसका स्वभाव होनेसे वह जड़के रसको नहीं चखता, 
रागके रसका अनुभव नहीं करता । 
आात्माके अनन्त गुणोंको जानते हुए जिस शान्तरस ओर आनन्दरस 


का अनुभव करता है वह आनन्द एक ही ग्रकार का होता है; उसमें दो प्रकार 
नहीं होते या अनेकत्व नहीं होता, उसमें रागका अनुभव नहीं होता | 

भगवान आत्मा एक रसका ही ज्ञान करनेकी शक्तिवाला नहीं है, 

या मात्र एक एक इन्द्रियके विषयका ज्ञान करनेकी शक्तित्राला नहीं है, किन्तु 

लोकालोकके जितने पदार्थ हैं, उन सबके भावोंको एक ही साथ जाननेकी 

(शक्तिवाला है। आत्मामें अनन्त गुणोंको एकही साथ जाननेकी शक्ति 

डर हे | वह समस्त भावोंकों जानकर शआआकुलता रहित एक ही प्रकारके अतीन्द्रिय 

झानन्दका स्वाद लेता है, ऐसा उसका स्वभाव है| वह्द मात्र रस सम्बन्धी राग 

का ही अनुभव करके रसको नही चखता परन्तु भगवान आत्मा तो अपने स्व- 
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भावका एक ही प्रकारका श्रनुभव करनेवाला नित्यानन्द प्रमु है | 

आत्मा मात्र रसका ही ज्ञान करनेवाला नहीं है, किन्तु त्रिकालकी 
वस्तुओंको जाननेत्राला है । 

समस्त वस्तुओंको जाननेका स्वभाव होने पर मी, सत्रको जानते हुए 
मी झात्मा अपने एक ही प्रकारके अनुभवक्का वेदन करता है वह खडरूप होकर 
परका वेदन नहीं करता | 

विविध व्यजनोके रसका राग करके, उसके वेदनमें श्रटक जाये इतना 
ही झ्ात्मा नहीं है, किन्तु आत्माका अनुभव तो एक ही प्रकारका है, वद्द नित्या- 
नन्द प्रभु स्वभाव रसमें एक ही प्रकारते रुकता है, वह समस्त विषयों कहीं 
मी नहीं रुकता, या खड नहीं द्ोता। 

आ्रात्माका खभाव ऐसा नहीं है कि वह मन, वाणी, रूप और रसका 
ज्ञान करके उसीका वेदन करे। मै एक अखगणड, प्रू्णे समस्त पदार्थोंको एक ही 
साथ जानने वाला हूँ । अपूर्ग अवस्था होने पर भी स्रभावसे पूर्ण हूँ; ऐसा ज्ञान >> 
करना सो उसका नाम सच्चा ज्ञान है। अ्रपृर्ण अवस्थाके समय पूर्ण हैँ ऐसी 
दृष्टि करना सो सच्ची दृष्टि है| पूर्ण होनेके वाद प्ृणेकोी मानना कट्दों रहा * 
इसलिये पूणेकी श्रद्धा तो पहले से ही होती है । 

सर्वया अनज्ञान शिष्प ने पूछा था, उसे यह बात समभ'ई जा रही है, 
जानकार--सममे हुए को नहीं। यह बात समभनेके लिये पुरुषार्थ चाहिये । 
यदि समभनेमें कुछ समय लग जाये तो अकुलाहट लग जाती है, किन्तु 
कमाईमें वर्षोके वर्ष केसे निकाल देता है। बह कह सकता है कि-यह तो 
भूख लगती है इसलिये करना पड़ता है, किन्तु इसीग्रकार आत्माकी मी भूख 
लगना चाहिये, वास्तविक जिज्ञासा जागृत होनी चाहिये तो खरूप सममर्में 
आये बिना नहीं रहेगा | न तो समझना है, और न उसके लिये परिश्रम करना 

तो कया धर्म किसी वृक्ष पर लठक रहा है, कि उसे तोड़कर ले लेगा ? 

खरूप को पहिचाने बिना तीनकाल और तीनलोकमें भी घर्म होनेवाला नहीं ) 
है | यह पचमोक्ति हुई। अब पष्ठोक्ति कहते हैं। 

भात्मा को समस्त ज्ञेयोका ज्ञान होता है, किन्तु ज्ञेय-ज्ञायक तादात्म्य 


की 
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का निषेध होनेसे रसके ज्ञानरूप परिणमित होने पर मी खय रसरूप परिणमित 
नहीं द्वोता, इसलिये अरस है | यों छुह् प्रकारसे रसके निषेघसे वह अरस है। 
रस ज्ञेय है, आत्मा ज्ञायक है| (सके जिह्मा पर स्पर्श करनेसे रसका 


कि होता है, किन्तु उस रसके ज्ञानरूपमें, ज्ञानकी अवस्था &्षोने पर भी ख्य 
रंसेरूप परिणमित नहीं होता | 


आत्मा ज्ञायक है और शरीर, मन, वाणी, राग, द्वेष इत्यादि ज्ञेय हैं । 
ज्ञायक ओर ज्ञेय दोनों त्रिकाल मिन्न हैं। शरीरके कारण शरीर और आत्माके 
कारण आत्मा है, दोनों अपने अपने कारणसे है | वे दोनों कमी मी एकरूप 
नहीं होते सबकी क्रिया खत है। जड़की क्रिया जड़में और शआत्माकी क्रिया झात्मा 
में होती है | इसप्रकार दोनों द्वव्य प्रथक होने पर मी एकक्षेत्रमं एकत्रित हैं, 
भर्थात्‌ दोनों एक ही स्थान पर मिलकर रद्द रहे हैं, तथापि दोनों एकमेक नहीं 
हो जाते, दोनोंके तादात्म्य सबन्धका निषेध है | यदि दोनों एकरूप हो जाये 
- तो आत्मा जड़ हो जाये | यदि भात्मा और जड़ दोनों एक होते हों तो 
'अग्निके जानने पर झआात्मा उष्ण हो जाना चाहिये किन्तु ऐसा नहीं होता । 
ज्ञात होने योग्य वस्तु और ज्ञाता दोनों एकरूप नहीं होते | आत्मा रसके 
ज्ञानरूपमें श्र्थात्‌ अपने ज्ञानकी अवस्थाक्रे रूपमें परिणमित दह्वोता है, तथापि 
बह रसरूप नहीं होता, इसलिये आत्मा अरस है। इसप्रकार आत्मा को परि- 
पूर्ण रस रहित जानना ओर उसमें स्थिर होना ही हितका उपाय है। 
वर्ण, रस, गन्ध, स्पश, आकार इत्यादि शरीरका खभाव-पघर्म है । 
जो जड़का खभाव है सो जड़का धर्म है, ओर जो आत्माका खभाव है सो 
आत्माका धर्म है। “वत्थु सहावो धम्मो” अर्थात्‌ वस्तुका खभाव धर्म है। 
आत्मा और जड़ दोनों वस्तु हैं, इसलिये दोनोंका अपना अपना खभाव, अपना 
अपना धर्म है। जैसे गुड़का स्वभाव मीठापन है, उसीप्रकार आत्माका स्वभाव 
[ ज्ञान, दर्शन, चारित्र है, और जड़का स्वरमाव वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श है। आ- 
: >मैमाका धर्म आत्माके साथ सम्बन्ध रखता है, वह मन, वाणी, देहके साथ स्वध 
नहीं रखता | जैसे पीतलके डिव्चेमें गुड़ रखा दो तो वह दोनों अलग अलग 
वतुएँ हैं, इसी्रकार शरीरमें चैतन्यरूपी आत्मा विद्यमान है । शरीर ओर 
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झात्मा दोनों प्रथक वत्तुएँ हैं। 

दुर्गतिमें जानेसे अपवा अधर्ममें गिरनेते आत्मा को जो घारण कर 
रखे ( बचा रखे ) सो धर्म है । जितने राग-द्वेष-भज्ञान भादिके भाव द्वोते हैं, 
वे सब दुगगति-अधर्म हैं, उनमें गिरनेसे आत्माको रोके सो धर्म है। आत्मा 3- 
ज्ञानानन्द स्वभाव है, उसमें स्थिर न द्वोकर पुण्य परापके भावमें लग जाना 
या उसे ठीक मानना ही दुगेति है । वास्तविक दुगति तो यही है, ओर जो 
चार गतिया है वे तो उसका फल हैं। आात्माके स्वमावर्म ने रहकर परमें 
रहने का फल चार गतिया हैं। भाध्माक्रे स्वभाव को पहिचान कर चेतन्यधन 
में युक्त होना और पुयय-पापक्े विकारमें युक्त न होना सो यही झआात्माका 
धर्म है, और उस धर्मका फल मुक्ति है | 

ययार्थ को सममे बिना अनन्त मर्वोर्मि श्रमण किया; और यदि अमी 
मी सत्य को न समझा तो चौरासी लाखका भयकर चक्कर विद्यमान है| 


| 


जिस मावसे अममी तक अनन्त भव किये, उस भावसे भवका नाश नहीं होगा, “४ 
किन्तु उससे विरुद्ध भावोंसे भत्रका नाश होगा | 

जो व्यक्ति रुपया, पैसा, श्री; कुठ्ठम्व ओर शरीरादिके आाश्रयसे ही 
जीवन मानता है, वह रकातिरक-मिखारी है। चैतन्य प्रभु जागती ज्योति है । 
उसे भूलकर जो किसी परके आश्रयसे छुख लेना चाइता है, वह अति रंक 
है। हे पभु ! वह रुपया पैसा और कुटुम्बादि वहाँ कोई शरण नहीं होंगे; 
जहाँ त्‌ आंख बन्द होते ही चला जायेगा और कुत्ते बिल्ली इत्पादिके रूपमें 
भव धारण करेगा | यदि आत्मधर्म को सममेगा तो वही तुमे शरणरूप द्ोगा, 
इसलिये आत्मधर्म को समझ | है 

झरे प्रभु | तू अनन्तकालसे श्रनन्‍्त भव धारण कर चुका है। त्‌ 
अनतवार स्वगके भव धारण कर चुका, ओर अनन्तवार नारक पशु तथा 
मनुष्यक्रे भत्र धारण कर चुका, तथा ऐसे अनन्तान्त मवोमें न जाने क्‍यों और 
कैसे मरण को प्राप्त हुआ | स्व्रगेमें देवका शरीर प्राप्त किया और वहाँ सूयैसे हे 
मी अधिक तेजस्वी शरीर मिला, किन्तु चहॉँसे मरकर कौए इत्यादि का भव 
धारण किया | इसप्रकार आत्म ग्रतीतिक्के बिना पुण्य परिणामसे पाप परिणाम, 
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श्रोर पाप परिणामसे पुण्य परिणाम द्वोते रहे और तू व्यर्थ ही मव भ्रमण 
करता रहा । यदि अब छुखी होना हो तो आत्मपर्म को समझ और यदि भव- 
अ्मण ही करना हो तो समी आत्मा स्वतत्र हैं| यह तो जिन्हें छुखी होना 
हो उनके ग्रहण करने योग्य बात है । 
जैसे रस रहितताके छुद्द प्रकार कहे गये हैं, उसीग्रकार रूप रहि- 
तताके छुद्द प्रकार सक्षेपमें कहे जा रहे हैं । 
२-आत्मा जड़ पुदूगलसे मित्र है, और क्योकि पुदूगलरूपी है 
इसलिये आत्मा अरूपी है । 
२-पुदूगल के गुणों से मी मिन्न होने से आत्मा रूप-गुणयुक्त मी 
नहीं है, इसलिये अरूपी है| रूप का अर्थ है रंग, जिसक्रे पांच प्रकार है- 
काला, सफेद, लाल, पीला हरा | रंग गुण की यह पांच अवस्थाएँ हैं। 
पुदूगल द्रव्य सदा स्थायी वस्तु है, और उसमें रंग नामक ग्रुण भी सदा 
«-उहता है, और उसमें जो रग बदलते हैं वह उसकी पर्याय है। उस पुदूगल 
से आत्मा मित्र है, इसलिये रूपरहित है। अज्ञानी जीव उस रूप में मोहित 
हो जाते हैं | उन्हे उसमें राग हो जाता है। जहाँ वह शरीर की सफेद चमड़ी 
देखता है, वहां राग हो जाता है, और जहाँ काली चमड़ी देखता है वहां 
तिरस्कार हो जाता है, जद्दोँ राग हो जाता है वहाँ वद्द यह मानता है कि 
यह मुझे अनुकूल है। अनुकूल माननेकी गहराई में ऐसा समझ लेता है कि 
वह मेरी सातामें सद्दायक होगी, और सद्दायक होगी अर्थात्‌ मेरे साथ एकमेक 
हो जायेगी इसका भर्थ यह हुआ कि रूप और मै-दोनों एक हो जायेंगे । 
इस प्रकार अज्ञानी रूप को अच्छा मानते हैं | वे अज्ञानवश यह समभते हैं 
कि हम दोनों एक हो जायेंगे | 
किन्तु जिसे यह विवेक जागृत हुआ है, कि रूप तो पुदूगल का 
गुण है, मेरा आत्मा रूप रहित है, उसे रूप में राग और कुरूप में द्वेष नहीं 
; ५ होता । वह विवेकी ज्ञानी अपने आत्मा में राग द्वेष नहीं द्वोने देता और उप- 
योग को सुरक्षित रखता है | यह किसने कहा है कि सफेद चमड़ी अच्छी 
है, और काली चमड़ी अच्छी नहीं है । ऐसा मेद करने का कौनसा कारण 
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है कि सफेद चमड़ी अच्छी है और काली भ्रच्छी नहीं है ? इसका वारण 
मात्र अज्ञान है। अज्ञानी को अपने खभाव की खत्रर नहीं है, इसलिये उनमें 
मेद करके राग-द्वेप करता है, किन्तु ज्ञानी धर्मात्मा तो समझता है कि मेंश 


खभाव एक ही प्रकारका है, उस एकप्रकारके खमापमें राग-द्ेषका, अच्छे 


बुरेका मेद करके उसमें अटक जाना मेरा खभाव नहीं है | जितना जितना 
वृत्तिका उत्यान होता है, वह मेरा खरूप नहीं है, वद्द सत्र विकारी भाष है, 
वह मेरा सामथ्य नहीं है| मेश सामस्य तो उन सप्रका ज्ञान करना ओर ज्ञाता- 
रूपसे रहना है | रागसे एकमेक होने पर रागका जितना वल होता है, उतना 
रागसे अलग रहकर उसका ज्ञाता रहनेपर राग का बल नहीं आता | 

सफेद और काली चमड़ी दोनों घूल समान हैं; उनमें अच्छे-बुरे 
का मेद करके कहाँ अ्रटठक रहा है ? वह्द तेरे लिये शरणभूत नहीं होगी । 
यदि ऐसे मोह में मरण को प्राप्त हुआ तो, कहाँ जाकर पार पायेगा ? तब 


तेरे अरण्य रोदन को कौन छुनेगा ? इसलिये अपने झात्माके खरूपको समझ, 


आत्मदित कर और वेराग्य पूर्वक आत्मा में स्थिर हो जा। 
३--परमार्थसे पुदूगल द्वव्यका खामित्व मी न होनेसे वह द्र॒न्येन्द्रिय 
के आआालम्बनसे मी रूप को नहीं देखता इसलिये अरूप है। 


आग्के आलम्बनसे रूपको देखता हूँ, ऐसा मानने वाला आत्मा ' 


जड़का खामी हो जाता है, इसलिये पुद्गल द्वव्यके रूपको आँगसे देखा जाता 
है, ऐसा माननेवाला आत्माकी दृत्मा करता है। 

ओखके आधारसे कोई भी रूपको नहीं देख सकता, क्योंकि रूप तो 
ज्ञानके द्वारा ही जाना जाता है। कोई वस्तु परतंत्र नहीं हो सकती। भात्मा 
शात्मासे है, रजकणसे नहीं । इसीप्रकार रजकण रजकरणसे है आत्मासे नहीं 
इसीप्रकार श्रस्ति नास्ति भी है । अस्तित्र-नास्लित् प्रत्येक द्ब्यमें है, प्रत्येक 
द्रव्यके समस्त गुणोंमें है, और एक एक गुणक्री सभी अवस्थाओंमें है| इस 
लिये रूप ज्ञानसे जाना जाता है, आँखसे नहीं । 

प्रश्न:-- आँखें देखनेमें कम से कम निमित्त तो होती ही हैं ? 

उत्त+--देखने वाला ज्ञान किसके श्रस्तित्वमें जानता है ” ज्ञानके 


जार 
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अस्तित्व में या श्रांवकी कौड़ीके अस्तित्व में ” जानने वाला ज्ञान है, या 
आंख की कौड़ी ? इतना विचारनेपर स्पष्ट हो जायेगा कि जानने वाला ज्ञान 
है, वह श्ञानके अस्तित्वमें रहकर जानता है, किन्तु आखकी कौड़ी कुछ नहीं 
«जानती, क्योंकि वह तो जड़ है। जैसे चश्मा कुछ नहीं जानता इसीप्रकार 
आंख भी कुछ नहीं जानती | अल्प विकासके कारण बीचमें आंख निमित्त 
हो जाती है, किन्तु ज्ञात तो ज्ञानसे ही होता है । आत्माका ज्ञानस्वभाव उस 
जड़ ( आंख ) के रजकरणोंके आधारसे जाने यह कदापि नहीं हो सकता | 
आत्मा अरूपी तत्व है, उसमें ज्ञान, दशन आदि अनन्त गुण हैं । 
वे श्रनन्तगुण अपनी अपेक्षासे हैं और परकी अपेक्षासे नहीं हैं, अर्थात्‌ वे 
पंचेन्द्रियरूप नहीं हैं | इसलिये आखकी कौड़ीसे ज्ञात होता है, यह मानना 


बहुत बड़ी भ्रान्ति है। अपना खमाव पर खभावरूप नहीं होता । अपने गुण 
का सब्रन्ध अपनेरूपसे द्वोता है पररूपसे नहीं | 


2 आंखकी कौड़ी परदूगल परमाशुओंका पिंड है, वद्द जगतके रजकण 
! हैं, परमाणु सत्‌ हैं और श्यत्मा मी सत्‌ है। आत्मा आत्मारूपसे है, कौड़ी- 
रूपसे नहीं । जिसरूपसे है उसरूपसे नहीं है ऐसा नहीं है, किन्तु जिसरूपसे नहीं 
है, उसरूपसे नहीं है , और जिसरूपसे है उसरूपसे है । जिसरूपसे नहीं है, उस 
रूपसे अपनेको माने तो मिथ्यादृष्टि है | यदि ऐसा माने कि मै इसके (परके) 
कारण हूँ, और यद्द न माने कि मै अपने कारण हूँ, तो वह परसे पृथकत्न नहीं 
कर सकता | भमी यह सम्यकूदृष्टिकी बात चंल रही है, यह धर्मकी सर्वप्रथम 
इकाई है। श्रात्मा खतन्त्र और परसे निशला है, उसकी प्रतीति करनेसे मोक्ष होता 
है, भर्थात्‌ विकारसे अलग हो जाता है । शुभाशुम परिणामसे अलग होना 
या शुभाशुभके विकारसे अलग होना सो इसका नाम मुक्ति है | मुक्ति कहीं 
अपने से अलग होनेरूप नहीं है, किन्तु अपने ऋ्यके अस्तित्वमें से निर्मल 
पर्यायकों प्रगट करना और विकारसे अलग द्वोना सो इसका नाम सुक्ति है। 
के जो अपने को परसे मिन्न स्वीकार नहीं करता, वह अपनी मुक्ति नहीं करता | 
४-श्रपने खभावकी दृष्टिसे देग्वा जाये तो उसके ज्ञ योपशमरिक 


भावका भी अभाव होनेसे वह मावेन्द्रिके आलम्बनसे मी रूपको नहीं देखता 
छ्शै 
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इर्सलिये श्रूपी है । 
क्ञायोपशमिकज्ञान अप्रूण अवस्था है, उसके द्वारा जितना जाने उत्त- 


ना ही आत्म स्त्रभाव नहीं है। आत्मा परिपणे खमाव है, तीनकाल ओर तीन- 
लोकको जाननेका आत्माका ख़माव है। ऐसा स्त्रभाव जो न माने उसकी, 
प्रतीतिमें सपूण. खभाव नहीं आया इसलिये उसकी प्रतीति सच्ची नहीं है, 
उसका ज्ञान सच्चा नहीं है, उसका तक सच्चा नहीं है, ओर उसकी स्वित्ता 
भी सच्ची नहीं है | यदि तू आत्माको अपू अवस्था जितना ही मानेगा तो 
उसमें से पणेताका उदय नहीं होगा किन्तु पूरर मानने पर पूर्णमें से पूर्णता 
उदित होगी। 
भाव्ेन्द्रियके आलम्बनसे रूपको आत्मा देखे इतना ही आत्मा नहीं है | 
आत्माका परिपृणे. खभाव है, ऐसी श्रद्धा ओर ज्ञान किये बिना उसका उत्तर 
आत्मासे नहीं मिल सकता | 
५-आताका खभाव जगतके समस्त पदार्थों को अच्छे-बुरेका भेद. 
किये बिना साधारणतया सब्रको समान और एक समयमें जानने का है; एक 
को जानने और एक को न जानने का उसका स्वभाव नहीं है | रूपको 
जानते समय रूपको ही जानना, और उस रूपके रागका वेदन करना झात्मा 
का स्वभाव नहीं है, किन्तु उसका स्वभाव सबको एक ही साथ और एक ही 
समान जानना है, यह अच्छा है, और यहद्द बुरा है, ऐसा मानकर अटकनेका 
स्वभाव नहीं है, किन्तु एक संमान ही जानने का स्वभाव है | कहीं मी अच्छा 
चुरा मानकर उसमें अटकने का स्वभाव नहीं है, सतको जानकर झपने स्वरूप 
॥ अनुभव और उसका वेदन करना आत्माका खभाव है; वह्द रूप स्वरूप 
नहीं हो जाता | 
जब कि सबको एक समान जानता है. तब फिर अच्छा-बुरा कह 
रहा | जसे कोई किसी रानीको देखकर विचार करे कि यह रानी पहले कुत्ती 
थी और तब इसका शरीर सड़्‌ रहा था, किन्तु अब यह रानीके रूपमें है| 
लेकिन यह मथ शसका सेवन करती है, इसलिये अब मरकर नरकमें जायेगी; 
इसप्रकार यदि तीनों अवस्थाओंका सामान्यतया विचार करे तो राग न रहे | 
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यदि खण्ड खण्ड जाने तो राग हो सकता है, किन्तु अखडतया जानने पर 
उसके फल स्वरूप वीतरागता होती है | समीमें खेड न करके--मेद न 
करके एक ही प्रकारका सतत ज्ञान करे तो उसमें अच्छा छुरापन नहीं आ 
९ पकता । 
लोग रूप, रस, गन्ध को विषय कहते हैं, किन्तु वे तो जड़ द्रब्यके 
गुण--पर्याय हैं, विषय नहीं । किन्तु उस ओर जो लक्ष जाता है, वद्द विषय 
है । आत्मा तो ज्ञायक है, यदि उसमें लक्ष करे तो अपना विषय दो और जो 
रागका--परका विषय होता है, वह रुक जाये । वस्तु रागका विषय नहीं है, 
बह तो ज्ञानमें ज्ञात होने योग्य-ज्ञेय है किन्तु वहाँ राग करके श्रटकता है, 
इसलिये उसे विषय क॒द्दा जाता है | विषय न तो चैतन्य खभावमें है और 
न जड़में है | मात्र परी ओर रागका लक्ष जाता है सो उसे विषय कह्ठते 
है। 
कि बस्तुके स्वभाव को जान ले तो यह ययथार्थतया जाना जा सकता है 
“कि जड़--चेतन्यका स्वभाव कैसा है | बालक खेलते समय धूलमें पानी मिला 
, कर उसके लड्ड बनाते हैं, किन्तु न तो वे खानेके काममें आ। सकते हैं 
और न ,उनसे भूख ही मिट सकती है, इसीप्रकार जगत के जीव अपने सत्व 
तत्व को जाने बिना बाहरका चाहे जितना क्रिया कर्म करें किन्तु वहद्द सब धूल 
में पानी डालकर लड्डू बनाने के समान हैं। बाहरी क्रिया ओर शुभ परिणाम 
झात्माकी भूखको नहीं मिटा सकते किन्तु आत्म स्वरूपको सममनेसे ही भूख 
मिठ सकती है और शाति प्राप्त हो सकती है | 
६-ज्ञायर्क और ज्ञेय ( रूप ) दोनों एक नहीं हो जाते | यथपि 
झात्मा रूपको जानता है, किन्तु रूपको जानते हुए वह रूप स्वरूपमें परि- 
. शामित नहीं होता । 
अब यहाँ छुद्द प्रकारसे गधकी बात करते हैं:--- 
१-गन्धरूप परमाणु द्वब्यसे आत्मा अलग है, इसलिये अगंध है। 
२-गध परमाणुका गुण है उस - गन्धके गुणरूप आत्मा नहीं है, 
इसलिये वह अगन्ध है | 
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३-प्राण इन्द्रियसे आत्मा गन्ध को नहीं जानता, इसलिये वह अग- 
न्ध्हे। 

३-आत्मा गन्धके ज्ञान बरावर, अपूर्ण ज्ञानवाला नहीं है, इसलिये 
पद्द अगन्ध है | है 

भ५-आत्मा गन्धक्रे भेद न करके एक ही प्रकारसे ज्ञान करता है, 
एकही प्रकारसे रहता है, इसलिये वद्द अगन्ध है | 

६-गन्ध ज्ञेय है, उसे जाननेत्ला ज्ञान गन्धरूप नहीं होता, इस- 
लिये आत्मा अगन्ध है । 

अन्र यहाँ स्पशैकी बात करते हैं: --- 

१-स्परी पुदूगल द्वव्यमें है, इसलिये आत्मा पुदूगल द्रब्यसे अलग 
है। 

२-र्पर्श पुदूगल द्ृब्यका गुण है इसलिये आत्मा स्पश गुणसे 
अलग है। 903 

३--स्पर्शन्द्रिय पुदूगल द्वव्यकी पर्याय है, इसलिये आत्मा स्पर्शेन्द्रियसे 
झलग है अतः भस्पर्शी है । यहाँ प्रथमोक्तिमें आत्माको द्रव्यप्ते भलग किया, 
दूसरेंमें गुणसे अलग जिया और तीसरेमें पर्यायसे अलग किया है | 

४-आत्मा का ज्ञानस्त्रभाव स्पश को जानने मात्रका ही नहीं है, 
इसलिये आत्मा अस्पर्शी है | 

भ-सशैमें अच्छे -चुरेफा मेद न करके, सतत एक ही प्रकारका ज्ञान 
करता है इसलिये आत्मा अस्परी है। 

६-स्पशी ज्ञेय है, उसे जाननेवाला ज्ञान स्पशैरूप नहीं होता, इस- 
“ लिये आत्मा अस्परी है। 

स्पश गुण एक है, किन्तु उसकी थ्राठ अवस्थायें हैं--हलका, भारी 
कठोर, नर्म, रूखा, चिकना, ठडा, गर्म | स्परी गुण पुद्गलमें सदा रहता है, 
ओर उसकी पर्याय बदलती रहती है। अज्ञानी मानता है कि मैं स्पर्शसे 
जानता हूँ, किन्तु भाई ! जाननेका स्त्रभाव तो तेरा है, किन्तु जिसका जाननेका 
स्वभाव नहीं है, उस जड़के द्वारा मै जानता हूँ, यद्द मान्यता कितनी उल्टी है ? 


न 


कि 
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जो स्त्रय ही नहीं जानता वह दूसरे को कैसे बतायेगा ? सर्वेज् भगवान ने 
कट्दा है कि आत्मा स्परशके द्वारा स्पश को नहीं जानता किन्तु ज्ञानसे जानता 
है। अज्ञानी का आत्मा मी प्रत्येक रजकणसे मिन्न है, इसलिये स्पर्शके द्वारा 
“जान ही नहीं सकता | 
कोई यहाँ कद सकता है कि आप यह कैसी विचित्र बात कह्द रहे 
हैं ? जो हमारे सामने अपनी आखोंसे दिखाई देता है, उसका भी आप निषेध 
कर रहे हैं | किन्तु भाई ! यदि आँखमें पीलिया हो जाता हैतो सत्र पीला ही 
पीला दिखाई देता है, किन्तु इससे कहीं उसका देखना यथार्थ नहीं कद्दला 
सकता । यदि ऑदका नीचेका भाग उँगली पे दवाकर देखें तो दो चन्द्रमा दिखाई 
देते हैं, इसलिये दो चन्द्रमा नहीं माने जा सकते हैं। इसीप्रकार अज्ञानीकी 
इष्टिसे देखा गया सच नहीं हो सकता । मोक्षका मांगे जगतकी इश्टिसे मित्र 
प्रकारका ही होता है, और तमी वह मोक्तषका सच्चा मागे कहलाता है। जगत 
“की दृष्टि और मोक्षमागकी दृष्टिमें कहीं और कमी मेल नहीं खा सकता | 
यदि मै परको लेकर हूँ ऐसा माने तो यह स्वीकार नहीं होता कि 
मै ख को लेकर हूँ, और यदि यह स्वीकार किया कि मै ख को लेकर हूँ तो 
यद्द मी स्वीकार नहीं दो सकता कि मैं परको लेकर हूँ । 
ख में और पर में दो जगढ्न अस्तित्व स्वीकार नहीं हो सकता किन्तु 
एक ही जगह पर अ्स्तित्र स्वीकार किया जायेगा | 
स्पर्शन्द्रियकी जितनी ठंडे-गर्म इत्यादिकी अवस्था होती है, वह उसकी 
खतन्त्र ही है| आत्मा हल्का भारी कठोर नर्म इत्यादि कुछ मी नहीं है । इस 
प्रकार जिसे परे मित्र आत्माका ज्ञान नहीं है, वह कहता है कि इस 
स्पर्शके अवलम्बनसे मैं जानता हूँ किन्तु ज्ञानी समझता है. कि एक वस्तुको 
दूसरीका अवलम्बनरनहीं है | स्पशके ज्ञानकी पर्यायके समय इन्द्रियोंक्री उप- 
स्थिति द्ोती है, परन्तु ज्ञान तो ज्ञानके द्वारा ही जानता है। आत्माके ज्ञोनमें 
. प्रका अवलम्बन नहीं होता । और फिर जाननेकी आपणे क्ञायोपशमिक ज्ञानकी 
पर्याय मी आत्माका खभाव नहीं है। जो ख खभावकी शक्तिको नहीं जानता 
उसे आत्माकी श्रद्धा नही है । 
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जो विविध प्रफारके वेष भूपा करके सासारिक राग रगमें मंच दोकर 
आनन्द मा रहा है, उसे त्रेकालिक खमावकी प्रतीति नहीं है । तीनकाल और 
तीनलोकमें वस्तु खभावका एक ही प्रकार हैं। जिसे द्वित करना द्वो उसे यह 
प्रकार सममना ही होगा। 'सत्य कमी अछ्तत्य नहीं होता!, यह स॒प्य कमी बदलों 


नहीं सकता । वस्तु खभावक्री स्वीकृति दी सप्यकी स्वीकृति है, इसक्रे अतिरिक्त 
सत्र असत्य है । 


आत्मा नित्य है, उसके ज्ञानादि ग्रुण मी नित्य हैं| जो नित्यसे समझा 
जाता है वह सदा स्पिर रहता है । ३न्द्रियाँ नाशवान हैं, इसलिये जो इम्द्िय- 
ज्ञनसे अहण किया जाता है वह्द नष्ट हो जाता है। जो नाशवान इसख्द्रियों और 
मनसे जाना जाता है वह ज्ञान सदा नहीं रहता । मन ओर इन्द्रियोकी उप- 
स्थिति हो तथापि उनका निषेध करके आत्मावलम्बनसे आत्माको समझा सो वह 
ज्ञान अविनाशी है। ; 

आत्मा स्थायी-प्र व वस्तु है, वह कोई सयोगी बस्तु नहीं है । जो- 
रजकण एकत्रित हुये हैं चह आत्मा नहीं है, क्योंकि रजकण एकत्रित द्वोते है 
ओर प्ृरथक्‌ दो जाते है। जो यह मानता है, कि मुझे इन्द्रियो ओर मनसे ज्ञान 
होता है उसके इद्रियों ओर मनके छूट जाने पर वह ज्ञान भी बदल जाता है | 
निमित्तके अवलम्बनसे में जानता हैँ, इसप्रकार पर पदार्थ पर इष्टि करके वैसी 
विपरीत मान्यता करके निमित्त पर राग करके जाना सो इसका यह भर्थ हुआा 
कि मै निमित्तके विना नहीं जान सकता, इसलिये नाशवान निमिचेके छूट जाने 
पर अपना ज्ञान भी बदल जाता है। 

जो परके अवलम्बनसे प्रगट होता है, वह परावलम्बी ज्ञान है, और 
जो स्वावलम्बनसे ग्रहण होता है वह स्वावलग्बी होता है। आत्मा खवलम्बी 
है, ओर उसके अवलम्बनसे होनेवाला ज्ञान नौ खावलम्पी है। झातमाके अबल- 
म्बनसे होनेवाले श्रद्धा और ज्ञान सदा स्थिर रहेंगे । इंद्रियों और मनका निषेध 
करके खय खावलम्बी वस्तु है उस पर इष्टि डालकर, होनेञाली श्रद्धा और 
ज्ञान सदा बने रहेंगे। पर पदार्थ मुमे श्रद्धा, ज्ञान करा देंगे इसप्रकार पर 
इंद्रिय और मनसे माने हुये ज्ञानकी श्रद्धा सदा नहीं रहेगी । मै परके भवलम्बन 


नाक 
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से जानता हूँ. ऐसा माननेसे परके छूटने पर वह जानना भी छूट जायेगा । 
अज्ञानी अपनेको परतन्त्र मानता है, किन्तु आत्मा खतन्त्र वस्तु है, और जड़ 
सी खतननत्र वस्तु है, किसीके आधारसे किसीके गुण-पर्याय प्रगट नहीं होते । 
< जो श्रद्धा अतरग आत्ममेंसे उदित हुई सो हुई, उस श्रद्धासे ज्ञानकी पर्याय 
निर्मल द्ोती है, उस श्रद्धासे स्थिरता द्वोकर फिर वह परूणे होता है। यहाँ कोई 
कह सकता है कि यह तो बड़ी कठिन परीक्षा है | तब क्या कोई खोटा चढ़ाव 
करना है * सत्य वस्तुका परिचय और उसका मूल्याकन तो करता नहीं है और 
कद्दता है कि यद्द तो कठिन प्रतीत द्वोता है। किन्तु भाई ! यदि सममनेमें 
बिलम्ब हो तो कोई द्वानि नहीं, किन्तु यदि उल्टा सममेगा तो कहीं मी अत 
नहीं आयेगा । यदि इस समय नहीं समझा तो फिर कब सममेगा * 
झात्मा शब्दरहित है, इस सम्बन्धमें छुद्ठ बातें सक्षेप में कही जा रही 
है । सस्कृत टीकामँ अरस शब्द है, उसकी जगह यहों अशब्द लेना चाहिये | 
हे आत्मा वास्तवमें पुदूगल द्वव्यसे सर्वया मिन्र है, इसलिये उसमें शब्द 
नहीं है | शब्द पुदूगल द्व्यकी पर्याय है, शब्द होनेकी शक्ति पुदूगल द्रव्य 
में है, आत्मामें नहीं । 
पुदूगल द्रव्यके गुणोंसे मी आत्मा मिन्न है, इसलिये खय शब्द 
पर्याय रूप नहीं है, अत. अशब्द है। जब तक्र आत्मा शरीरमें होता है तब 
तक उसके पास कर्मके रजकशण होते हैं, वे कर्म-रजकण माषाके बोलनेमें 
निमित्त होते हैं | माषा खतन्‍्त्र है, वह परमाणुओंकी अवस्था है, वह कार्नोमें 
:टक्‍्कर लगाती है, इसलिये जड़ है । भाषा-शब्द सयोगजन्‍्य हैं, और वह जिस 
' सयोगसे उत्पन्न होते हैं वह श्ात्मा नहीं हो सकता, इसलिये शब्दमें भात्मा 
नहीं है, अथवा झञात्मा अशब्द है। 
प्रश्न:-- मन क्‍या है 
उत्तः---दृव्यमन जड़ है, और भावमन ज्ञान है | ज्ञान अपने 
(द्वारा जानता है, किन्तु साथ ही मंनका निमित्त द्वोता दे । जिस ज्ञानके जानने 
में मनका निमित्त उपस्थिति रूप होता है. उसे भावमन कहते हैं, और द्रव्य- 
मन जड़ है, जो कि पुदूगल परमाशुझोमे निर्मित मीतर हृदथमें श्राठ पँखुडियो 
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के कमलके आकारका है । जैसे आँखकी कौड़ी देखनेमें निर्मित्त है उसी प्रकार 
बिचार करनेमें द्रव्यमन मात्र उपस्थिति रूप होता है | यद्यपि श्रात्मा खय विचार 
करता है, किन्तु उसमें द्रव्यमन निमित्तरूप है | शात्माका स्व्रमाव ज्ञान है, 
स्वृतःस्वभावी ज्ञान क्रमशः नहीं जानता किन्तु सब एक साथ ही जानता है, ६... 
लेकिन छुद्मस्थका ज्ञान ऋ्मश: नहीं जानता है| इससे सिद्ध है कि बानके 
जाननेमें किसी परका निमित्त है, परके अवलम्बनकी उपस्थिति है, और वह 
पर वस्तु जड़-मन है, तथा वह द्रव्यमन आत्मासे मिल्न है | 

अज्ञानीको भाव नहीं है, इसलिये वह यद्द कद्ठता है कि-भाषा 
हमारे द्वारा बोली जाती है, हम बोलें तो भाषा निकलती है, भाषामें हमारा 
रवामित्र है। देखो न, मुर्द कह्टीं बोलता है ? इसलिये मे भाषा बोलता हूँ। इस- 
प्रकार भज्ञानी जीवेनि ऐसा स्वामित्व मान लिया है | जब किसी गाड़ीके नीचे 
कुत्ता चला जाता है, तब वद्द यह सममना है कि यह गाड़ी मेरे द्वारा ही चल 
रही है, भर्यात्‌ मै ही इस गाड़ीको चला (हा हूँ, इसी प्रकार भाषा स्वतंत्र रज--६ 
करणोंकी रचनाके कारण बोली जाती है, किन्तु भज्ञानी मानता है कि मापा 
मेरे द्वारा बोली जा रही है| भात्मा तो मात बोलनेकी इच्छा करता है, किन्तु 
उस इच्छा और भाषाके उदयका लगभग निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध दिखाई 
देता है, इसलिये अज्ञानी मान लेता है, कि मैं भाषा बोलता हूँ, किन्तु भाषा 
ओर इच्छा दोनों अलग बस्तुएँ हैं। भाषा पुदूगल द्वब्यकी पर्याय है, और 
इच्छा आत्माकी वैमाविक पर्याय है, इसलिये दोनों सर्वेया मिन्न बस्तुएँ हैं | मे 
ज्ञाता-दष्टा हूँ, जो इस इढ़ताको भूल जाता है, वह परका स्वामी बनने जाता 


है, ओर इसलिये बन्धन होता है, जिससे कि ससारमें परिभ्रमण क्ना 
पड़ता है। 


जीव या तो श्ज्ञान भावसे वाणीका अमिमान करता है, या ज्ञान 
भावसे वाणीको जानता है, बाकी ज्ञानी उस जड़ वाशीक्ा कर्ता हर्ता कदापि 
नहीं है, इसीप्रकर श्ज्ञानी भी जड़ वाणीक कर्न्य हर्ता त्रिकालमें नहीं है, किन्तु 
वह अपने श्रज्ञान भावका कर्ता है। जड़फ ऊर्ता जो अज्ञ'नी भी नहीं है | 
रजकश अनादि अनत स्वतत्न वस्तु है, वे गजकण भापापर्याप्ति रूपमें बैंध्ते हैं, 
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और वे उस भाषापर्याप्तिका निमित्त पाकर नवीन रजकणा शब्द पर्यायरूप परि- 
णमित होते हैं, इसलिये भाषा जड़ है । 
कोई यह कद् सकता है कि यदि भाषा जड़ होकर मी बोल सकती 
3 तो मुर्दा क्‍यों नहीं बोलता ? उसका उत्तर यह है कि मुर्देके पास कर्म नहीं 
होते | जब जीव शरीरमें से निकल जाता है, तब कर्म उस जीवके साथ जाते 
हैं । कर्मका निमित्त प्राप्त ककके रजकण भाषारूप परिणमित होते हैं | वे कर्म 
मुर्देके पास नहीं हैं इसलिये मुर्दा नहीं बोलता । कर्मका निमित्त प्राप्त कके रज- 
कण भाषारूपमें परिवर्तित होकर निकलते हैं, इसलिये भाषा (शब्द) जड़ हैं, 
किन्तु भात्माका खभाव नहीं हैं, श्रात्मा अरूपी है इसलिये श्रात्मा नहीं बोलता। 
यह्द भेदज्ञानकी बात है । परका अभिमान दूर हुये बिना यह आत- 
रिक खरूप समभमें नहीं आता | मै ज्ञाता-दृष्टा, चेतन्यमूर्ति ज्ञानघन हूँ, अपने 
ऐसे अस्तित्वकी ग्रतीति न करे तब तक उसमें स्थिर नहीं ह सकता, और जब 
“तक स्थिर नहीं होता तब तक परमानन्द दशा प्रगट नहीं होती, और परमानंद 
दशा प्रगठ हुए बिना मुक्ति नहीं होती | 
परमार्थतः श्रोत्रेन्द्रियके अवलम्बनके बिना श्रात्मा शब्दको नहीं जानता, 
किन्तु भात्माकों वास्तवर्मं कानका अवलम्बन नहीं है, कान जड़ है, कानका 
खामित्व आत्माके नहीं है। कानके अवलम्बनसे ज्ञान करनेका खभाव आत्माका 
नहीं है। श्रोत्रेन्द्रिका अर्थ है कानके मीतरके पर्दा, किन्तु उस पर्देके अवलम्बन 
से आत्मा नहीं घुनता इसलिये आत्मा अशब्द है | 
आत्मा न तो बहरा है, न॑ गृगा है, न छुनता दै न बोलता है, वह 
तो मात्र ज्ञाता है। जो यह मानता है कि आत्मा कानके अवलम्बनसे जानता 
है, वह अपनेको पराधीन मानता है, उसे अपने खतन्त्र श्रात्माके खतन्त्र ज्ञान 
खभावकी खबर नहीं है। जैसे अग्नि ठष्णुताका पिण्ड है, उसी प्रकार आत्मा 
ज्ञानका पिण्ड है, उसमें अस्तित्व, वस्तुत्व, अगुरुलघुत्व, दर्शन, ज्ञान, चारित्र, 
''वीये आदि अनन्त गुण हैं। वह अनन्त खभावी आत्मा स्वतः अपने द्वारा 
जानने वाला है, वह कामनके द्वारा खुनता है, ऐसा मानना सो पराघीनता है । 
इसलिये आत्मा अशब्द है । 
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अब अशब्द सम्बन्धी चौथी बात कही जाती है। शब्दकी ओर उन्मुख 
होनेवाला जो ज्ञान श्र्थात्‌ जाननेका अल्प विकास है, उसके द्वारा जो शब्द 
ज्ञात होता है, वह आत्माका वास्तविक खभाव नहीं है, शब्दको जानने मात्रका 


विकास हो इतना ही आत्मा नहीं है | जब आत्मामें केवलज्ञान प्रगट होता है,- - 


तब इन्द्रियोके द्वारा जानना नहीं होता । केवलज्ञानीके जड़ इन्द्रियाँ ज्योकी व्यों 
बनी रहती हैं, तथापि उनके द्वारा जाननेका काम नहीं दोता। उस केव्लज्ञान 
में एक एक समयमें अनन्त पदार्थ ज्ञात होते है, उन पदाथोंक्रे भननन्‍्तानन्त ख- 
भाव ज्ञात होते हैं, प्रत्येक खभावकी श्रनन्तानन्त पर्याय ज्ञात होती हैं, भननन्‍्त 
भूतकाल और भविष्यतकाल ज्ञात ह्वोता है। ऐसे अनन्तानन्त भाव सीधे आात्मासे 
ज्ञात होते हैं । ऐसी आत्माकी अनन्त सामथ्य प्रत्येक भात्मामें खमावरूपसे वर्त- 
मानमें मी पृ हैं, उससे कम ज्ञानके अश्न॒लम्बन द्वारा जाने इतनासा भात्मा 
नहीं है। आत्माके पूणे खभावको जानना सो धर्म है। आत्माके खभावकों परा- 


वलम्बनवाला न मानना ओर खतम्त्र प्रण खभाव मानना सो धर्म है। उस पूण- 


खमावमें स्थिर होना सो धर्म है। धर्म मनसे बचनसे शरीरसे या बाह्य बस्तुसे 
नहीं होता किन्तु आत्माका प्रूणे स्वभाव जेसा है, वैसा ही उसे जाननेसे, श्रद्धान 
करनेसे और उसमें स्थिर होनेसे पूर्ण पर्याय प्रगट द्वोती है, वह धर्म है । 
पू्णे खभावकी श्रद्धाके बिना पू्णे होनेका पुरुषार्थ नहीं होगा | मैं निर्मल, पविन्न, 
और खभावसे पूर्ण हूँ, ऐसी श्रद्धा होनेसे वह पृणे पर्याय तक पहुँच जायेगा। 
किन्तु जिसने पू्णे सामथ्येकों स्वीकार नहीं किया और अप्रणे शक्तिको स्वीकार 


किया है उसके साधक पर्याय भी प्रगट नहीं होगी, और सिद्ध पर्याय मी प्रगट 
नहीं होगी । 


कहीं खभाव अपूणे द्वो सकता है, अथवा परावलग्बी हो सकता है * 
नहीं हो सक्रता । तीनकाल और तीनलोकमें मी खभाव पराघीन नहीं होता | 
परिपृण खभाव साध्य है। उस साध्यक्ों लक्षमें लिये बिना, ज्ञान किये बिना 


ओर उसका आन्तरिक आचरण किये विना पूर्ण स्त्रभावकी शक्ति प्रगट, $॒ 


नहीं होती । 
यहसि पत्चीस मीलकी दूरी पर एक ग्राम है, और वहां जाना है, तो 
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पहले यह सब निश्चित कर लेना होगा कि वह ग्राम कितनी दुर है और वहाँ 
किस मार्गसे पहुँचा जाता है, और इस निश्चयके बाद उधर चलने लगे तो 
अपने उद्दिष्ट प्राममें पहुँच जायेगा | इसी प्रकार आत्माका खभाव परिपूर्ण है, 
-उसकी श्रद्धा करनेसे उस प्रकारका पुरुषार्थ होता है, आन्तरिक चारित्र प्रगट 
होता है और पूर्ण पर्याय प्रगठ द्ोती है | इस प्रकार उद्दिष्ट कार्यकी सिद्धि दो 
जाती है। आत्मामें परिप्ूणे स्वभाव विद्यमान है, वह साध्य है ओर उसकी श्रद्धा- 
ज्ञान और चारित्र करना सो पूर्ण पर्यायके प्रगट करनेका साधन है। 
शब्द और रसको जानने मात्रकी ही मेरे ज्ञानकी शक्ति है, इसग्रकार 
जो मानता है, वह परिपूर्ण अखण्डानन्द स्वमावको नहीं मानता, और उसे माने 
बिना पुरुषार्थ उदित नहीं होता । अपनेको हीन माना इसलिये परूण पर्यायको 


प्राप्त करनेका पुरुषार्थ नहीं बनेगा, और इसलिये प्रूण पर्याय मी प्रगट नहीं होगी | 
परन्तु शुभाशुभ परिणाम करके चारो गतियोंमें परिभ्रमण करेगा | 


पुण्य पराश्रित भाव है। आत्माका पुश्यन्पाप रहित वीतराग स्वभाष 
है | उसे जाने बिना किसीका स्वतन्न स्वभाव प्रगट नहीं होगा | वास्तविक ज्ञान 
के बिना वास्तविक स्थिरता नहीं होगी | “पूर्णताके लक्षुसे जो प्रारम्भ हैं, सो 
वही वास्तविक प्रारम्भ है ।? पूर्ण स्वमाव को लक्षमें लिया सो प्रारम्भ हु, 
तत्पश्चात्‌ जब तक प्रूर्ण नहीं होता तब तक ज्ञान और ध्यानमें समय लगाता 


है, तथा स्वेभावकी निर्मल पर्यायको बढ़ाता जाता है, और फिर ऋमशः प्रूणे 
पर्याय हो जाती है। 
जिसे आत्माके परियूणे स्वभावकी रुचि नहीं है, और ज्ञान नहीं है, उसे 
त्रिकालमें मी धर्म नहीं होता | लोग कहते हैं कि चलो धर्म करे किन्तु धर्म 
कहों है यह जाने बिना धर्म नहीं होता । रुपये पैसेसे धर्म नहीं होता, दो- 
चार जार रुपये दान देनेसे मी धर्म नहीं होता, क्योंकि यह तो शुभ परि- 
णाम है, धर्म आत्मामें है,वह रुपये-पैसे या शुभ परिणामर्मे नहीं है, इसलिये धर्म 
झआात्मासे ही होता है, परन्तु जब तक परिपूर्ण स्वभावकों इष्टिमें न लिया जाये 
अं तक पुरुषार्थका आरम्म नहीं होगा । अपना स्वमाव क्‍या है, यह जाने 


बिना किसीका एक भी भव कम नहीं होता । 
सोना स्वय अपने श्राप ही प्रूणेतया-सौ टंच शुद्ध है, वह जब कुछ 
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हीन होता है तब वह उसका स््रभाव नहीं है, किन्तु तंबिके कारण उसमें कमी 
भाई है, सोनेके कारण नहीं | इसी प्रकार चैतन्यमूर्ति श्रात्मा स्वभावसे तो 
परिपूर्ण ही है, उसमें जो कमी दिखाई ठेती है सो वह कर्मके निमित्तके कारण 
और अपने वर्तमान विपरीत वीयके कारण है | स्वभावके कारण कमी नहीं है,, 
क्योंकि स्वभाव तो परिपूर्ण ही है । वद्द स्वभाव सामथ्येकी भूमिकरामें सहज ही 
स्व-परको जानना है । वह राग द्वेप रहित निमेल स्वभाव है | स्व-परको जाने 
तथापि रागके अवल्ग्बनसे जाने ऐसा स्वभाव नहीं है, परन्तु रागके अवलम्बन 
के विना स्व-परको जाने ऐसा स्वभाव है । चैसे स्वृभावकी श्रद्धा ओर ज्ञान किये 
बिना कभी मी किसीके धर्मका प्रारम्म नहीं होता | 

अब पाचत्री बात कही जाती है । सकल विषयोक्ते विशेषोर्मिं साधारण 
एक ही स्रेदस परिणाम रूप उसका स्वमावर होनेसे बह केवल शब्द वेदनके 
प्रिशामको प्राप्त करके शब्दको नहीं छुनता उसलिये आत्मा भ्रशब्द है | 

शब्दको सुनकर अर्थात्‌ प्रशंसा खुनकर रागका वेदन करे, और निंदा - 
के शब्द छुनकर देपषका बेदन करे तो उतने मात्र राग-देषका वेदन करने भरके 
लिये आत्मा नहीं है । इसी प्रकार रंग, गध, रस, स्पश, शब्द इत्यादि जितने 
पदार्थ हैं उन्हें जानने पर कहीं मी रुककर जानने मात्रके स्वभांववाला नहीं 
है। प्रत्येक पदार्थको जानते हुये प्रत्येक रुकने पर आकुलताका वेदन होता 
हे, इसलिये आत्माका वैसा स्वभाव नहीं है | इसलिये यह सिद्ध हुआ कि जगत 
के जितने ज्षेय हैं उन सबको जानता है, किन्तु उनमें क्टीं अटकना नहीं 
है। उनमें अच्छा-बुग मानकर राग-हेप करनेकी बात नहीं है| समस्त विपयों 


के विशेषो्में एक ही प्रकार जानना रहा, किन्तु अच्छा-बुगा मानकर मेद करना 
नहीं रहा । 


जहाँ बड़ा वेतन या उच्चपद मिलने पर कोई ग्रशेसा करता है तो 
उसमें राग करके आनन्द मानता है, उसे आत्मखभावकी श्रद्धा नहीं है, वह 
मूढ़ है । नाम तो शरीरका होता है, यदि कोई उस नामकी निन्‍्दा या प्रशसा * 
करे तो उसे सुनकर आकुलित या प्रसन्न हो जाता है; किन्तु बह शरीर भी 
ते। कहों है * व्यर्थ ही क्‍यों हर्ष-विषाद करके त्ाकुलित होता है| 
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आचायेदेव कट्ठते हैं कि प्रभो | जो तेश अपना निजका खभाव है 
ठसके सामरथ्यकी तुके खबर नहीं है, यह केसी विचित्र बात है ? जैसे नमककी 
डली ज्ञार रससे भरी हुई है, उसीग्रकार तेरा आत्मा आनन्द रससे परिपूर्ण 
- “है बह चाहे जिसप्रकाके शब्द सुने तो मी उसमें राग-द्वेष, अच्छे, बुरेका 
मेद करके उसमें अटकनेवाला नहीं है, किन्तु अखण्डरूपसे सबका एक ही 
प्रकारका ज्ञान करके एक ही प्रकारकी शांतिका वेंदन करनेवाला है। मभेदके 
विकल्पके बिना एक ही प्रकार शातिका वेदन करनेवाला भगवान शआत्मा है | 


श्रव यहाँ छुट्टी बात कह्दते हैं। शब्द श्ञेय है, वह शब्द ज्ञानमें 
ज्ञात होता है, इसलिये शब्दको जानने पर ज्ञान शब्दरूप नहीं हो जाता, 
ज्ञान ज्ञानरूप रहकर शब्दको जानता है | ज्ञानका खमभाव ययार्थ है, इसलिये 
जैसी प्रस्तुत भाषा हो वैसा ही ज्ञान करता है, जैसा प्रस्तुत निमित्त होता है, 
। वैसा ही ज्ञान जानता है। ययार्थ ज्ञात होता है, इसलिये ज्ञान शब्दमें प्रविष् 
/ होकर जानता हो सो बात नहीं है, किन्तु ज्ञान परथक्‌ रहकर शब्दको जानता 
है | शब्दको और ज्ञानको एकमेक होनेका निषेघ है, इसलिये आत्मा भाषारूप 
नहीं होता, इसलिये मी वह अशव्द है। यह शब्दको लेकर छुद्द वार्ते हुई 
आऔर इसप्रकार कुज्त ६९८५ - ३० बातें हुई । 
आचायदेव कहते हैं कि इस मेदज्ञानके विना किसीका निबटारा 
नहीं हो सकता । इस खरूपको समभने पर ही यथार्थ विवेक प्रगट होता है । 
इस खरूपकी प्रतीतिके बिना कमी मी सत्य समसमें नहीं आ सकता । यदि 
सत्यका माग कठिन प्रतीत हो तो मी उसी मागसे सफलता मिलेगी । असत्य 
का माग सरल मालूम होता है, किन्तु उस माग पर चार गतियाँ और चौरासी 
का चक्कर है, सत्य मागके बिना किसी अन्य मार्गसे धर्म या मुक्ति प्राप्त नहीं 
हो सकती | 
तु अब आत्माके परिचय करनेका दूसरा विशेषण “अनिर्दिश्स॑स्थान! 
संमभाते हैं | 
पुदूगल द्व्यके द्वारा रचित शरीश्के सस्थानसे जीवको सस्थानवाला 
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नहीं कहां जा सकता इसलिये जीव अनिर्दिष्टसस्थान है । 

आत्मा शरीग़कार है यह नहीं कद्दा जा सकता | चह शरीरके रूपी 
आकारवाला नहीं है, किन्तु अपने अरूपी आकारका है | वस्तु हो और उसका 
आका९ न हो ऐसा नहीं हो सकता | जो निरजन निराकार कद्दा जाता है सोर- 
वह शरीरका-जड़का अपनेमें नास्तित है, अत” उस नास्तिकी अ्रपेक्षासे कहा 
जाता है। श्रस्तिकी अपेक्तासे अपने आकारवाला है। 

आत्मा वस्तु है जो कि शरीरप्रमाण है | जो वस्तु है, उसका आकार 
न हो, तो वह अउ्तु कइलायेगी । जो वस्तु है उसका अपना आकार अब- 
श्य होता है | इसलिये आत्मा मी एक वस्तु है, और वह खय अपने अमं- 
ख्यप्रदेशी अरूपी भाकायाला है, असर्य अवयत्रवाला है। यहाँ असंख्य कहा 
है-अर्थात्‌ एक एक टुकड़ा करके भलग होकर असस्य नहीं है, परन्तु असख्य 
प्रदेशका पिंड अखणइरूपसे है । जेसे गजसे कपड़ेका थान नापा जाता है, 
इसलिये वह यान खडरूप नहीं हो जाता किन्तु यान अद्वएड ही रहता है,“ 
इसी प्रकार आत्मा के प्रदेश को नापने का एक परमाणु -रजकण ही उसका 
माप है । उस एक परमाणु जितना आत्माका एक एक प्रदेश है, उम अमंस्य 
परमाणु जितना आत्मा क्षेत्रसे है। हसप्रकार परमाणुसे आमाक्े प्रदेशों का 
माप होता है, किन्तु इससे झात्मा कहीं खडरूप नहीं हो जाता, किन्तु असंख्य 
प्रदेशोंका पिंड आत्मा अखण्ड है | 

परमाणु एक रजकण है तथापि वह आकारवान है, उसकी अपनी 
लम्ब्राई-चौड़ाई है । जो यह कद्दते हैं कि छोटीसे छोटी वस्तुकी लम्बाई 
चौड़ाई नहीं द्वोती वे वस्तुको विलकुल नहीं जानते | छोटीपे छोटी बस्तु-पर- 
माणुर्मे यदि लम्बाई-चौड़ाई न हो तो बहुतले परमाणु मिलकर जो स्कनध 
होता है उसमें लग्वाई-चौड़ाई कह्ँसे आयेगी १ यदि एक परमाणुमें लम्बाई- 
चौड़ाई न हो तो नास्तिमें से अस्ति कहाँसे झायेगी ? भत्तिमें से ही झत्ति 
हक न्‍ एक परमाणुमें लम्बाई-चौड़ाई है तो स्कन्धमें लम्बाई--चौड़ाई >> 
शर्म || 


परमाणु एक ग्रदेशी हे, यह केवलज्ञानीके ज्ञानमें प्रत्यक्ष ज्ञात होता 
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है। पुदूगलके स्थूल स्कन्धके छोटेसे छोटे टुकड़े किये जायें, और वह तब 
तक किये जायें जब तक कि सूच्मातिसूदम हथियार फिर कोई दूसरा टुकड़ा 
न कर सक्रे, उसके बाद उस अति सूक्म टकड़ेके मी ज्ञानते सूच्मातिसूद्म 
- उकड़े तत्रतक करते जाना चाहिये कि जबतक ज्ञान द्वारा मी उसके दो भाग 
न हो सकें वह परमाणु है | वहः परमाणा भी लम्बाई--चौड़ाईत्राली वस्तु है। 
वह परमागुरूपी गज आत्म प्रदेशोंके नापनेका एक माप है| आत्मा निराकार 
नहीं है, उसका मी अपना अरूपी श्ाकार है, किन्तु जड़का किसी भी प्रकार 
का आकार उसमें नहीं है, इसलिये वह निरंजन, निगकार कद्दलाता है | 
जड़के संस्थानसे श्र्थात्‌ आकारसे जीवको आकारवान नहीं कहा 
जा सकता | सज्री-पुरुषक्रे आकार पर दृष्टि न करके अखण्ड आत्मा पर इंष्टि 
कर । तू ्नी-पुरुषके आकाररूप नहीं हो गया | शरीर तो रूपी है, जड़ है, 
ओऔर आत्मा अरूपी तथा जागृत ज्योति चैतन्य है, उसमें जड़का आकार नहीं 
5/क्ेता । इसलिये आत्मा अनिर्निष्ट संस्थान वाला है। अनिर्दिष्ट सस्थानके प्रथम 
कथनमें पुदूगल दृब्यसे रचित झ्राकार है यह कहकर व्यवहार स्थापित किया 
है, और शआत्मा उस शरीरके आकाररूप नहीं हुआ है, यह बतलाकर परमार्थ 
कद्दा है | पर्यायदृश्टिसे आत्म प्रदेशोंका आकार वतमान मात्र के लिये शरीराकार 
हुआ है सो व्यवहार है। परन्तु दब्यदशिसि शरीराकार नहीं हुआ है । 
अब सस्थानकी दूसरी बात कहते है । आत्मा अपने नियत स्वभावसे 
अनियत सस्थानवाले अनन्त शरीरोंमें रहता है, इसलिये अनिर्दिष्सस्थान है | 
| आत्मा अपने नियत झअसझय प्रदेशी स्वभाववाला है, जिसकी सत्ता 
अनादि--अनन्त है। संसार और मोच्त दोनों जगह भात्माकी अपनी मिन्न 
सत्ता होती है, मुक्तिमें जाता है वह्ढों मी उसकी सत्ता परसे मिन्न ही रहती 
है । किसीकी सत्ता किसीमें मिलकर एकमेक नहीं हो जाती । अनियत अर्थात्‌ 
अर आकार असछय प्रदेशी नियत आकारवाला झात्मा अनियत आकार 
+ जले अनन्त शरीरोंमें फिरा है, तथापि वह शरीगकार परिणत नहीं हुआ, इस- 
लिये वह अनिर्दिष्ट संस्थानवाला है। 
आत्माने कीड़े-मकोड़े, कुत्ते-विल्ली आदिके अनन्त शरीर धारण 
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किये जिनक्रे आकार एकसे नहीं होते, ऐसे अनिश्चित आकारवाले अनन्त शरी- 
रोको घरकर भी आत्मा शरीराकार नहीं हुआ | 

आत्मा अनन्त शरीरोमें रद्य इसलिये आत्मामें शरीरका आकार आगया 
है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । आत्मा चींटीके शरीर और हाथीके शरीममें, 
उतनाका उतना रहता है । वह स्वक्षेत्रकी भपेक्षसे जितनाका तितना ही है । 
वह आकाशके अवगाहनकी अपेक्षासे छोटा- बड़ा हुआ मालूम होता है, किंतु 
वह ऐसा पर ज्षेत्रकी अपेक्षासे लगता है, एक क्षेत्रकी भपेक्षासे तो आया 
जितनाका तितना ही है । सौ गजके कपड़े को घड़ी करके रख दिया जाये तो 
भी वह सौ गज ही है, ओर यदि उसे खोल दिया जाये तो मी वह सौ गज 
ही है, आत्मा छोटा शरीर प्राप्त करे या बड़ा किन्तु उसका निश्चित 
आकार-अ्रसत्य ॒प्रदेशत्व नहीं मिटता, वह आकाशके अबगाइनसे 
छोटा-बड़ा मालूम होता है सो व्यवहार है । अनन्त शरीरोंके घारण करने पर 
मी आत्मा कमी शरीशकार नहीं हुआ | कि 

आत्माने जो वतमान शरीर धारण किया है, उस थाकाररूपमें वह 
परिणत नहीं हुआ, यदि आत्मा इसके आकाररूपमें परिणत हो गया हो तो 
अन्य शरीरके आकारानुसार, शात्माके प्रदेशोका आकार नहीं होगा | जो वतमान 
शरीरके आकारमें हुआ है, सो व्यव्रह्मर है इसलिये इस आत्माका क्षेत्र वर्तमान 
में शरीर प्रभाण है । वास्तविक इश्टिसे आत्मा शरीशकार नहीं हुआ हैं | 

अनादिकालसे जीवोंने अपने स्वक्षेत्रको नहीं जाना, स्वक्षेन्रकी मान्यता 
में भूल हुई है, शरीरके क्षेत्रको ही आत्माका क्षेत्र मान लिया है, इसलिये उस 
भूलको दूर करनेके लिये आचार्यदेवने अनिर्दिष्टसस्थानकी वात कही है, कि तु 
शरीराकार नहीं, किन्तु अपने असझय प्रदेशके आकारवाला है। 

अब संस्थानकी तीसरी बात कहते हैं | संस्थान नाम कर्मका विपाक 
( फल ) पुदुगलोमें ही कहा जाता है ( इसलिये उसके निम्िचसे मी आकार 
नहीं है ) इसलिये अनिर्दिष्संस्थान है। 

आठ कर्मोमें एक नामकर्म है, जिसकी €३ प्रक्नतियोँ हैं, उनमेंसे 
एक श्रकृति शरीरका आकार देती है। सबके शरीर एकसे नहीं होते किन्तु 
उनमें मेद दिखाई देता है, उस कारणमेदसे कार्यमें मेद हुआ है ) जैसे पहले 
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परिणाम हुए हैं। उसीके अनुसार प्रकृति वैध जाती है, सभके परिणाम एक 
से नहीं होते, सबके परिणामोमें अतर होता ही है, इसलिये प्रत्येकके परिणामा- 
बुसार प्रकृति बंध होता है, और तदनुसार उदयमें आता है, इसलिये सबके 
 शरीरोंके आकारमें अन्तर होता है । यह सब अन्तर होनेका कारण नामकर्मकी 
प्रकृति है । उस नामवर्मका फल पुदूगलमें शरीरमें होता है। सस्थानका श्र्थ 
है श्राकार, वह आकाररूप फल शरीरमें होता है। 
शाख्रोमें छुद्ट प्रकारके आकार कहे गये हैं, वे छुद्दो प्रकार पुदूगलके 
आकारके हैं, अर्थात्‌ शरीरके छुद् प्रकारके श्राकारकी बह बात है, किन्तु मग- 
वान आत्मार्मे वह आकार नहीं आता, इसलिये आत्मा पुदूगलके आकारसे रहित 
है, इसलिये वह निराकार कहलाता है, किन्तु अपने असंख्य प्रदेशके आकार 
वाला है इसलिये साकार भी है। 
जिसे आत्मह्िित करना है, उसे यह ज्ञान करना होगा कि किससे हित 
-होता है, किससे नहीं | आत्माका हित आत्मासे होता है, सयोगी वस्तु या सयोगी 
भावसे नहीं होता । त्री, कुट्म्ब, मकान, लक्ष्मी इत्यादि सयोगी वस्तु हैं, और 
जो शुभाशुभभाव होते है सो संयोगी भाव हैं इसलिये सयोगी है सो पर है, 
परप्ते आत्महित नहीं होता | जैसे मिठास गुड़में से मिलती है श्रफीममें से नहीं, 
इसीप्रकार द्वित करना हो तो वह अपनेसे ही होता है। किन्तु जो शपनेसे 
दूर हो, या श्रपनेसे पर हो, उससे नहीं होता | जो अपना खतः खभाव है, 
उसीसे हित होता है । 
यहाँ कोई यह कह सकता है कि क्या उस मागका ऐसा कोई निश्चय- 
पत्र है कि अपना खरूप जाननेसे ही हित होगा ? उससे कहते हैं कि, हाँ, 
“ऐसा ही है। परवस्तु या परभावसे हित होनेकी बात तीनलोक और तीनकालमें 
नही हो सकती | परभाव और परवस्तु अपनेसे अलग है, ओर जो अपनेसे 
अलग है, उससे हित नहीं होता । सयोगी वस्तु, सयोगी माव और असयोगी 
आभात्मा क्‍या है * इसे जाने बिना सच्चा ज्ञान नहीं होता, ओर सचे ज्ञान के 
बिना सच्ची श्रद्धा नहीं होती और सच्चे श्रद्धा के बिना स्थिर होने का पुरुषार्थ 


मी नहीं द्ोता। 
३३ 


बड़ 
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यहाँ संस्थानक्की बात चल रही है, सस्थानका अर्थ है आकार | आत्मामें 
जड़का आकार नहीं है, किन्तु अपना ही आकार है । जो वस्तु हैं उसका आकार 
तो होता ही है। जड़के जड़का, और आत्माके आमाका आकार द्वोता है । 
आत्माने मित्र मित्र प्रकारक्े अनियत अनन्त शरीर घारण किये त्तपापि आत्मा, _- 
तदाकार नहीं हुआ | नाम कर्मका फल-आकार शरीरमें आता है, आत्मामें नहीं। 

अब चौथी बात कहते हैं। मिन्न मिन्न संस्थानरूपमें परिणमित सम- 
स्त वस्तुओंके खरूपके साथ जिसकी खामाविक संवेदन शक्ति सम्बन्धित (तदा- 
कार) है, ऐसा होने पर मी जिसे समस्त लोक॒क्के मिलापसे ( सम्बन्धसे ) रहित 
निर्मल अनुभूति दो रही है, और ऐसा होनेसे खय आत्यतिक सस्यान रद्दित है, 
इसलिये अनिर्टिप्ट मस्थान है । 

शात्मा ज्ञानमूर्ति है, उसके ज्ञानमें जगतकी समस्त वस्तुझोंका जैसा 
आकार हो वैसा ही ज्ञात होता है। यदि सामने कोई इृच्छ हो और उस पर 
इष्टि जाये तो उसी आकारवाला ज्ञान जाननेरूपमें होता है, और यदि सामने--” 
कोई मकान हो और उस पर दृष्टि जाये तो उसी आकारका ज्ञान जाननेरूपसे 
होता है। 

प्रद्तः-- सामनेकी वस्तुका प्रतिविम्ब ज्ञानमें पडता है या नहीं ? 

उत्तर ---नहीं, क्योंकि चेतन्य अरूपी ज्ञानधन हैं, ओर परमाणु द्रव्य 
अंबूपी है, इसलिये उसक्ता प्रतिविम्ब ज्ञानमें नहीं पड़ता । मात्र ज्ञानमें पर 
पदार्थ ज्ञात होते हैं इसलिये उपचारसे ऐसा कहा जाता है कि प्रतिबिम्ध पड़ता है। 

प्रत्येक वस्तुकी वतमानमें होनेवाली अवस्था उसका गुण और वस्तु 
उस ज्ञानमें ज्ञात होती है। मित्र मिन्न आकाररूपमें परिणमित समस्त वस्तु 
ज्ञानमें ज्ञात होती है, किन्तु ज्ञान उस वस्तुरूप नहीं हो जाता । 

खाभाविक सवेदन शक्ति अर्थात्‌ जैसी वस्तु सामने है, वैसी वह ज्ञान 
में ज्ञात हो जाती है । 'सम्बन्धित' का अर्थ है तदाकार; भर्पाद वस्तु जैसी छोटी 
बड़ी हो वेसा ही ज्ञात होता है| परका जैसा आकार है, वैसा ज्ञान होता है, 
किन्तु ह्वान परके आकारका नहीं हो जाता | 

खग्र ऐसा होने पर मी समस्त वस्तुओंक्रे मिलापसे रहित है, भर्पाव 
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ज्ञान परको जानता है, किन्तु पररूप नहीं हो जाता | परवस्तुके ज्ञान करनेका 
मेल है, किन्तु परवस्तुरूप होनेका मेल नहीं है । किसी चित्रमें छोटे छोटे 
अनेक हाथी चित्रित हों तो उन्हे जाननेके लिये ज्ञानको ज्षेत्रापेक्षासे छोटा 
'- होना पड़े, ओर साक्षात्‌ हाथी खड़े हों तो उन्हे जाननेमें क्षेत्रापेक्षासे 
बड़ा द्ोना पड़े ऐसा नहीं है । चेतन्यके ज्ञानगुणमें सामनेकी वस्तुका जितना 
बड़ा आकार द्वो उसे जानते समय आत्माकोमी उतना बड़ा होना पड़े-ऐसा नियम 
नहीं है। समी छोटे-बड़े आकारोंको जाननेका आत्माका खभाव है, किन्तु उस 
आकाररूपसे छोटा बड़ा द्वोना पड़े ऐसा उसका स्वमाव नहीं है । भात्मा स्वयं 
छोटे च्षेत्रमं दो तो मी बडी वस्तुको जान सकता है| 
दूसरी बात यह्द है कि जाननेके लिये राग-द्वेष या अच्छा बुरा करे 
तभी ज्ञात हो, ऐसा स्वभाव नहीं है। कोई मनुष्य पर्वतके शिक्षर पर खड़ा हो 
तो वहाँसे बहुत विशाल क्षेत्र दिखाई देता है, ओर उसमें अनेक पस्तुएँ दिखाई 
 द्वेती है, किन्तु ऐसा कोई नियम नहीं है कि वह तत्सम्बन्धी राग-द्वेष करे तो 
ही वे बस्तुयें ज्ञात हों, और उस विशाल क्षेत्रके बराबर स््रय लंबा चौड़ा हो 
तमी वह ज्ञात हों | 
जैसे कोई मनुष्य फोटो खिंचवाता है, तो उसके शरीरके रजकण 
उसके फोठो या प्लेठमें नहीं पहुँचते । यदि फोढोमें शरीरके रजकण पहुँचने 
हों तो यदि कोई मनुष्य दो चार हजार फोटो खिंचवाये तो वह सूख जाना 
चाहिये या मर जाना चाहिये, परन्तु ऐसा नहीं होता । उस मनुष्यके शरीरके 
रजकण उसके फोटोमें नहीं जाते, तथापि वह् मनुष्य जैसा होता है वही आकार 
फोटोमें भ्रा जाता है। तात्पये यह है कि फोठोमें सन्‍्मुख वस्तुका आकार नहीं भाता, 
किन्तु फोठोके परमाणु उस आकाररूप परिणमित होकर तदाकार हो जाते हैं । 
इसीग्रकार ज्ञान प्रस्तुत पदार्थोंको जानता है, तब वे पदार्थ ज्ञानमें 
नहीं भाते । प्रस्तुत पदार्थ छोटा हो तो ज्ञानको छोटा नहीं होना पड़ता और 
न परको जानते हुए ज्ञानकों पररूप ही होना पड़ता है । ज्ञान ज्ञानमें ज्ञानाकार 
रहकर सबको जानता है । इसमप्रकार समस्त लोकके मिलापसे रहित निर्मल 
अनुभूति दो रही है । जगतके सभी पदार्थ है, उनमेंसे अच्छा-चुरा किसे कह्दा 
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जाये १ बालक, युवक किसे कद्दा जाये ? शरीरके अबयव कोमल हों तो बालक 
अवस्था है, कठिन और सुदढ़ हों सो युतावत्या है, और शरीर 
शक्ति शिथिल हो जाये तथा चमडीमें सिकुड़न आ जाये सो दृद्धावस्था है। 


ज्ञान उन समस्त आकारोको जानता है किन्तु वह तढाकार नहीं होता | 
आत्मा समस्त पदार्थोके आाकारोकों जानता है, तथापि उन पदार्थोक्रे 


मिलापसे रद्दित है, इसप्रकार जो जानता है सो सम्यकृज्ञान है, किन्तु परको 
जानने पर मेरा ज्ञान पररूप होता है, ओर परको लेकरमै जानता हूँ ऐसा जो 
मानता है, उसे स्वतन्त्र पन्यकी खबर नहीं है,बह माग तो परतम्रताका लेता है, 
और मानता है कि हम स्वृतन्त्र है ! 

शरीर कोई स्थायी वस्तु नहीं है | यह सत्र प्र यक्ष ही देख रहे हैं फ्रि 
७०-८० वर्षकी उम्र होने पर शरीर जजरित हो जाता है, १२-तु जब युवाव- 
स्था होती है | तब सुन्दर सुददद्ध शरीर होता है। जब युवक होता है तब वह 


जवानीके नशेमें चूर होता है, और जब्र वृद्ध होता है तब यह मानता है कि मैं- 


बूढ़ा हो गया हूँ मेरे पताधीनता आगई है,परन्तु वह यह नही जानता कि मै शरीर 
के आाकारसे मित्र खतन्त्र भ्रात्ता हूँ। ऐसे' अज्ञानीका मवश्रमण नहीं छूट सकता | 
आत्मा स्वय॑ खतंत्र मिन्न वस्तु है । ल्लीका आत्मा और पुरुषका आत्मा 

मिन्न भिन्न हैं, मकान आदि सवे बस्तुएँ लग हैं, उन बस्तुशंको 
जानते हुए आत्मा उनके शआकारका नहीं हो जाता । जगतके 
जीव बडे बडे मकान वनवाकर ओर उन्हे विविध प्रकारसे सजाकर उसकी शोमा 
में रागसे लीन हो जाते है, किन्तु भरे ! जीवोंने कहाँसे कहाँ शोभा मान रखी 
है ? वे तो सत्र जडके आकार है। भगवान आत्मा उन्हे जाननेवाला है | री, 
कुटुम्बके भाकारोंको जानने मात्रका सम्बन्ध होने पर मी आत्मा कमी परके 
आकाररूप नहीं होता, जिसे ऐसी स्रृतन्त्रताकी खबर नहीं है, वह परतत्र है । 
यहाँ प्रथम छुह् बातोंमें से पहलीमें पुदूगल द्वव्य स्थापित किया है, 

दूसरीमें पुदूगलका गुण कहा है तीसरीमें पुदूगलकी पर्याय कही है, चौथीमें 


हर पर्याय कही है, पाचवीमें जीवका गुण कद्दा है, और छुट्टीमें जीव द्रब्य 
कहा है । 


प्रथमोक्षिमें पुदूगल द्वव्यको स्थापित करके यह बताया है कि-जगत 


्क 
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में जड़ द्रव्य है। जैसे वेदान्त मतमें एकहीव स्तुमानी गई है ऐसा नहीं है। अंधकारमें 
रससीको सप मान लिया जाता है, इसलिये वेदान्त कहता है कि रस्सी से 
नहीं है किन्तु भ्रमसे सर्प मालुम होता है । वह यह मानता है, कि भ्रम कोई 
” <ज्तु ही नहीं, किन्तु यह बात मिथ्या है । भ्ते ही वह सर्प न सही किन्तु वस्तु 
तो है ही ? श्रम एक अवस्था है, समैथा अवस्तु नहीं। श्रमरूप अवस्थाका 
अस्तित्व है और श्रममें निमित्तरूपसे प्रस्तुत वस्तु मी है, वह कम है, और वाह्य 
में रस्सीमें जो सप मान लिया गया था सो वह सर्प नहीं किन्तु रस्सी तो थी 
ही ? इससे सिद्ध होता है, कि- पर वस्तु है, किन्तु वह श्रात्मा में नहीं है | 
जगतमें पुदूगल द्रव्य है, ऐसा कहकर आचार्यदेवने व्यवहार मी स्थापित किया 
है, ओर वह पुदूगल द्रव्य आत्मामें नहीं हैं, ऐसा कहकर परमार्थ स्थापित किया है। 
द्वितीय कथनमें पुदूगलके गरुणोंको स्थापित किया है। कोई यह कहता 
': है, कि पुदूगलद्गव्य भले हो किन्तु कहीं जड़में मी गुण द्वोते हैं ? उसके समाधा- 
“। न्रोर्थ कहते हैं कि पुदूगलमें भी गुण हैं, पुदूगलमें गुणा बतलाकर आचार्यदेव 
ने व्यवहार बताया है, किन्तु उन पुदूगलके गुणोसे चैनन्यके गुण अलग हैं 
ऐसा कहकर परमार्थ बताया है | 
तृतीय कथनमें -- द्रब्येन्द्रियसे रसझो नहीं चखता यह कहकर इन्द्रियाँ 
हैं, शरीर है, ऐसा व्यवहार बताया है, किन्तु वद्द शरीर और इन्द्रियों आत्मामें 
नहीं है, आत्मा उनसे मिन्न है, इसप्रकार परमार्थ बताया है | 
चतुर्थ कथनमें यह कहा है कि भावेन्द्रिय श्र्थात्‌ ज्ञानका अल्प विकास 
मी है, और झल्प विकासके साथ राग है, इसलिये बंध मी है, उस बधको दूर 
करके मुक्ति प्राप्त की जा सकती है, इसमप्रकार ज्ञान की भपूर्ण अवस्था 
कहकर व्यवहार बताया है, क्ञायोपशमिक ज्ञान कहकर चेतन्यकी अपूर्णे पर्याय 
बताई है | क्ञायोपशमिक ज्ञान ऋमश. परिणमित होता है, इसम्रकार व्यवद्दार 
रा है किन्तु स्दज खभाबकी दृष्टिमें उस ऋमरूप अपूर्ण पर्याय जितना ही 
त्मा नहीं है, ऐसा इृष्टिका विषय कहकर परमार्थ बताया है । 
पाचर्वे कथनमें -- सकल विषयोंमें स्वय कहीं भी नहीं अठकता ऐसा 
कद्दकर यह बताया है कि समस्त विषय हैं, अर्थात्‌ सभी पदार्थ हैं। किसी 
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मतमें एक ही द्रव्प माना गया है, किन्तु यहाँ जीव, पुदूगल, धर्म, अपम, 
आकाश, और काल हों द्रव्योंका कपषन काके साथ ही व्यवद्वार भी बताया है | 
भ्षात्र एक रस वेदना परिणामको ग्राप्त करके रसको नहीं चखता” इसमें यह क्र 
है कि ज्ञान मात्र एक रसको दी जाननेत्राला नहीं है। परमार्थ इश्टिसे किसी मी” 
ज्ञेयमँ अठक जाना आअआत्षाका वास्तविक स्वरूप नहीं है, इसप्रकार परमार्थ 
बताया है । 

छुट्टे कपनमें जेय-ज्ञायक सम्बध कइकर जगतमें ज्ञेय है पर ज्ञेय 
ज्ञानमें ज्ञात द्वोते हैं उसप्रकार व्यवहार मी साथमें बताया है | न्रेय ज्ञानमें ज्ञात 
होता है, किन्तु स्वय ज्ञेयरूप नहीं होता, ऐसा कद्दकर परमार्थ बताया है । 

झअनिर्दिष्टसंस्पान अर्थात्‌ जीवको किसी आकारवाला नहीं कहा जा 
सकता, जो आकार होता है वह तो चेतन्यकी अवस्थाका आकार है, और 
अवस्थाकी आदि होती है । सिद्धकी भवस्थामें भी चैतन्यक्रे प्रदेशका भाकार , 
सादि अनत है, इसलिये द्रव्यदष्टिसे अनादि अनत झआत्माको किस भाकारका 
कहना चाहिये यदह्द कुछ नहीं कहा जा सकता । भात्माका आकार अपस्य 
प्रदेशरूप है, किन्तु वह असंख् प्रदेशी श्रनादि अनत भात्मा किस भाकारका है 
यह्द कुछ भी नद्ठीं कहा जा सक्ता। क्योक्ति चार गतिक्रे शरीररूप भात्माके 
प्रदेशोंका आकार होता है, तथा सिद्ध दशामें प्रदेशोंका जो भाकार द्वोता है, 
वह सत्र पर्यायका है । इसलिये व्रव्यदृष्टिसि आत्मा किस आकारका होता है, यह 
नहीं कद्दा जा सकता, इसलिये उसे अनिर्दिष्टतस्थानवाला कहा है । 

यहाँ अव्यक्त विशेषण सिद्ध करते हैं। छुद्द द्रन्य खरूप लोक जो 
कि ज्ञेय है और व्यक्त है, उससे जीव।अ्न्य है, इसलिये भव्यक्त है | 

यह अव्यक्त,विशेषण अलौकिक है। ज्ञेयभूत छुद्द दब्य खरूप 
लोक व्यक्त है, और झात्मा अव्यक्त है। जानना, मानना, और स्थिर द्वोना 
इत्यादि अनन्त गुणोंका तत्व आत्मा है। एक तरफ लोक है, और दूसरी तरफ, 
खये अकेला है | दूसरे अनन्त आत्मा जातिकी अपेक्षासे एक हैं और संख्याकी 
अपेच्तासे अलग अलग हैं। एक ओर अनन्त झात्मा, और दूसरी ओर खर्य 
झकेला है। अनन्त आत्माओंमें खये आ जाता है, छुट् द्व्यमें, मी खय आा 
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जाता है, परन्तु आत्मा उनसे मित्र है, इसलिये अव्यक्त है | छुष्ट दृष्प खरूप 
लोक भात्मासे बाह्य है, इसलिये झ्रात्मा अव्यक्त है । 
आत्मसे परमाणुद्रव्य अनन्त गुने हैं। पाच द्रव्य अस्तिकाय हैं । 
__अ्रस्ति माने हैं, ओर काय अर्थात्‌ प्रदेशोंका समूह, इसप्रकार जीवास्तिकाय, 
धर्बास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, भ्राकाशास्तिकाय, और पुदूगलास्तिकाय,- पचा- 
स्तिकाय है, छुठवां द्रव्य काल है वह एक प्रदेशी है काल द्रव्य खतःसिद्ध 
वस्तु है, वह औपचारिक नहीं है | कालाणु द्रव्य लोकाकाशके एक-एक प्रदेश 
पर स्थित हैं, वे काल द्रव्य अत्तस्य हैं, वे कालाणु दृब्य, चौददहराजु लोकमें 
विद्यमान हैं | पाचों द्वव्योंमें जो समय समय पर पर्याय बदलती है, उसमें काल 
द्रव्य निमित्त है। यथपि प्रत्णेक द्वव्यकी पर्याय स्वतः बदलती है, किन्तु कॉल 
द्रव्य मात्र निमित्त होता है। 
आकाशास्तिकाय द्रव्य है, जो कि लोकमें मी है, और झलोकमें भी | 
, यह्द जीवादि द्वब्यसे भरा हुआ सम्रह्त्मक लोक है, उसके बाद क्या होगा 
हे ओर फिर उसके बाद क्‍या होगा, इसप्रकार विचार करते करते मान्न खाली स्थान 
लक्षमें आयेगा, वह अलोकाकाश है | विचार करते करते क्या फिर उस खाली 
स्थानका भी कहीं अन्त भा सकता है ? नहीं आा सकता । इसलिये वह भलो- 
काकाश अनन्त है | जो झाकाश' लोकमें है, उसे लोकाकाश कहते हैं । 
ओऔर जो द्रव्य अलोक में है उसे अलोकाकाश कहते है| वह आकाश 
द्रब्यलोक और अलोकमें रहता हुआ अखंड एक है, ओर सर्वव्यापी है। 
चौदहराजु लोकमें, एक धर्मास्तिकाय नामक दव्य है। वह जीव 
और पुद्गलोंका गति करमेमें उदासीन निमित्त है। जैसे पानीमें चलती हुई 
मछुलीको पानी ठदासीन निमित्त होता है, भर्थात्‌ जब मछुली पानीमें चलती 
है तब पानी उसे ढकेलता नहीं है, किन्तु मछुली जत्र चलती है, तब पानी 
उपस्थित द्वोता है, इसलिये उसे निमित्त कहा जाता है । इसीप्रकार जीव ओर 
पुदूगलकी गतिमें धर्मास्तिकाय उदासीन निमित्त है। 
इसीप्रकार चौदद्दराजु लोकमें एक अधर्मास्तिकाय नामक द्रव्य है| 
बे जड़ और चेतन गति करते हुये स्थिर हो जाते है तब उसके स्थिर हवोनेमे 
अपर्मास्तिकाय. उदासीन निमित्तकारण है । जैसे बृक्त मुसाफिर को बलात्‌ 
अपनी छाया में नहीं बिठाता, परंतु जब मुसाफिर छाया लेने 
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बैठता है तब बुच्च निमित्त कहलाता है| इसीप्रकरार जड़ और चैतन्य चलते 
हुए स्थिर हो जाते हैं तब अधर्मास्तिकाय उसमें उदासीन निमित्तकाए्ण 
कहलाता है | | 

छुद्द द्रब्यस्वरूप लोक युक्ति, आगम और सर्वज्ञक्े द्वारा निर्चिठ;, 
किया गया है। सर्व आवरण दूर होनेके वाद मात्र जो ज्ञान रद्द जाता है, वह 
सर्वजज्ञान है। उस ज्ञानसे लोकके समस्त पदार्थ ओर अलोक, तया प्रत्येक 
पदार्थके अनन्त गुण और गुणोक्री श्रनन्त पर्यायें प्रत्यक्ष ज्ञात होती है | 

एक एक कस्तुमें अनन्त गुण और उसकी अनन्त पर्यायें विधमान हैं, 
चैसे अनन्त आत्मा और अनन्त परमाणु इत्यादि छुद् द्रव्य स्वरूप लोक ज्ञान 
में जानने योग्य है। एक ओर समस्त द्रव्य हैं, ओर दूसरी ओर अकेला 
श्रात्मा, एक ओर सम्पूर्ण विश्व है, और एक ओर अकेला स्त्रय; एक ओर प्रा 
है, और एक ओर राम - स्पय, वह राम सत्रका ज्ञाता है | वे समस्त द्वन्‍्य आत्मासे 
बाहर हैं, इसलिये व्यक्त हैं, और आत्मा उनसे अलग है, इसलिये अव्यक्त है।ई 

यहाँ छुद्द द्रव्य स्वरूप लोक कह्दा है, परन्तु उसमें अलोक़ भी भा 
जाता है। वह छुद्द द्रव्य स्ररूप लोक ज्ानमें जानने योग्य है। वह ज्ञानमें 
ज्ञात होता है, परन्तु वह आत्मासे बाहर है, इसलिये आत्मा उससे अव्यक्त है । 
छुह्द ढ्रव्य स्वरूप लोकमे आत्मा मित्र है, इसलिये मी झात्मा अव्यक्त है | छुट्ट 
द्रव्य ज्ञेय हैं और आत्मा उनका ज्ञायक है इसलिये वह अव्यक्त है | 

धनज्ञानके द्वारा जो छुह् हब्योमें रागके विकल्पसे मेद करके छुट्ट द्वब्य 
को जानता था, और अपनेको नहीं जानता था, वह सम्यकृदशन होने पर राग 
के विकल्पको तोड़कर अनरंग स्वरूपमें समा गया, सो उस भपेक्षासे मी आजा 
भअव्यक्त है। 

मै छुद्द द्रव्योमें हुँ ओर छुद्द दब्योमें नहीं हैं, ऐसा विकल्प राग है। 
में बन्धन युक्त हूँ या मुक्त, मै छुद्द इन्योंमें हूँ या नहीं, ऐसा विकल्प भमेद 
दृष्टिमें नहीं है, ऐसा भेद निर्विकल्प अनुभव नहीं है। आमन्‍्मा जैसा है, वैसा 
है, किन्तु उसमें यह विकल्प करना कि मै ऐसा हूं और मे वेसा हूँ सो राग 
है। ऐसे मेढके विकल्प निरपेक्ष निर्विकल्प अनुभवमें नहीं हैं। छुद्द दृ्यके 
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विकल्पके मेद मुझमें नहीं है, इसलिये-मै अव्यक्त हूँ । 
*... लोक छुद् द्रव्य खरूप है, ऐसा कहकर छुद् द्रव्य बताये 
हैं, ओर छुद् दृब्य कहकर यह बताया है कि कम-बढ़े नहीं किन्तु छुद्द ही हैं । 
, #<जो इन छुट्द द्ब्योकों नहीं मानता वह तीज मिथ्यादृष्टि है। और जो यह नहीं 
मानता है कि इन छुद्द दृब्योंसे मै निरपेच्ष तत्व अलग हूँ, वह मी मिथ्यादृष्टि 
है । आचार्यदेवने छुद्द ही हव्य हैं, ऐसा वाहकर व्यवहार बताया है, और छुट् 
द्रव्य हैं ऐसा स्थापित किया है, इसलिये जो छुट्द द्रव्य नहीं मानता वह मिथ्या- 
दृष्टि है। और खये छुद्द द्रव्य खरूप नहीं है, ऐसा कहकर निश्चय खरूप 
बताया है-परमार्थ खरूप बताया है। 
आचायदेवने छुद्द द्ृव्य, उनके विकल्प, और बध-मोक्षकी पर्याय आदि 
सबको ज्ञेय कहा है । छुद्द द्रव्य बाह्य हैं इसलिये व्यक्त हैं, और पर्याय प्रगट 
होती. है इसलिये व्यक्त है, किन्तु आत्मा तो "है हे और है” इसलिये अव्यक्ष है । 
की भड्डदृष्टि ओर खण्डदृष्टिको तोड़कर, अखणड दष्टिसे अखण्डतत्वकी 
घोषणा ही मुक्तिका उपाय है। कोई कह सकता है कि जो यह दिखाई देता 
है, सो क्या उसे भूल जाना चाहिये, और जो नही दिखाई देता उसे देखना 
चाहिये? उसके समाधानार्थ कहते हैं कि हाँ, अध्श्यको दृश्य करे और दृश्य 
को भूल-जाये तब ही मुक्तिका माग मिल 'सकता है । है भाई ! तुमे अपने 
खभावसामर्थ्यकी मी खबर न पड़े तो फिर तरनेका उपाय कहोंसि हाथ लगेगा। 
तेरेः्खभावसामश्ममें -छुह् द्ृब्यलरूप लोक ज्ञात होता है, उसमें तेरी खतन्न्रशक्ति 
की-घोषणा है | यदि तुमे वह ज्ञात हो जाये तो शाति और चुख मिले | 
द जिसने झात्माका खतन्त्र खभाव नहीं जान पाया वह जगतके किसी 
मी कार्यसे खतन्त्र नहीं हो सकता | किन्तु जिसने यह जान लिया कि मै 
आत्मा खतन्त्र हूँ, वही उसकी खतन्त्रताकी घोषणा है। जिसने आत्माका ख- 
तन्त्र स्रमात्र जान लिया उसे यह मी ज्ञात हो जाता है कि परभावकी उपाधि 
से अलग' केसे हुआ जा सकता है | 
जैसे दर्षणमें सामनेक्नी वस्तुका प्रतिविम्ब पड़ता है, तथापि दपेरा 
उस वस्तुरूप नहीं हो जाता, इसीप्रकार ज्ञानमूर्ति चेतन्य दपण है, जिसका स्व- 
के४ड 
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भाव समस्त पदार्थोंको जानना है | उन समस्त पदार्थोंको जाननेसे आत्मा पर 
पदार्थरूप नहीं दो जाता । इसग्रकार वल्तु स्वमावक्रो जानकर उसकी श्रद्वा करके 
उसमें स्थिर हो तभी भात्महित होता है | इसके अतिरिक्त भनन्‍य किसी मी मांगे 
से आत्मद्दित हो ही नहीं सकता । है 

अन्र अव्यक्तकी दूसरी वात कद्दते हैं। कषायका समूद्ठ जो भावक- 
भात व्यक्त है, उससे जीव श्रन्य है इसलिये भव्यक्त है । ' 

कषाय शब्दके दो भाग हैं-एक कप ओर दुसत झाय । इनमेंसे कप 
का अर्थ है संसार और भायका अर्थ है लाभ | भर्पात्‌ जिस मायके द्वारा संसार 
के चौरासीके दुःखोंको मोगनेका लाभ मिले वह कषाय है। दूसरा जर्थ-कप 
भर्थात्‌ कृषि, और कृषि अर्थात्‌ खेती करके-क्रोध, मान, माया, लोमकी खेती 
करके चौरासीके अवतारकों उगाये; संसारके दुःखको उत्पन्न करे उसे कपाय 
कहते हैं। जेसे किसान खेती करके श्रन्न उत्पन्न करता है, इसीप्रकार भद्जामी 
अज्ञान भावसे क्रोध, मान, माया, लोम और शुभाशुमभावकी खेती करके चौगती< 
में अ्रवतार अहण करनेकी फसल उत्पन्न करता है | 

राग, ्वेष, हर्प, शोक, रति, अरति ओर वेद इत्यादि सब कपायोंका 
समूह है। भावक अर्थात्‌ कर्म और उसके निमित्तसे होनेवाला जो भाव है सो 
व्यक्त है, भर्यात्‌ प्रगट है, और झात्मा उन कपायोंके समूहसे झलग है, इस- 
लिये भव्यक्त है 

कषार्योंकी वृत्ति एक समय मात्रकी प्रगट है, ओर झात्मा एक समय 
मात्रका नहीं किन्तु त्रिकाल है, इसलिये उस समय मात्नकी पर्यायसे आग्मा 
अन्य दोनेसे अव्यक्त रे। सम्पूणे आत्मा धव त्रिकाल स्वमाववाला अविनाशी 
है, और क्रोध मान माया लोभकी पर्याय विकारी छण्रिक और नाशवान है, 
इसलिये भात्मा उससे भन्‍य है, अलग है, इसलिये मी भव्यक्त है। 

यहाँ कोई कद सकता है कि इसमें धर्म क्या हुआ ! उसके समा- , 
धानार्थ कहते हैं कि-इसमें धमे यद्द हे कि-क्रोध मान आदि जो शुभाशुभमार्व॑- 
द्वोते हैं, वे शेय हैं, भोर मे भात्मा उनका जाननेवाला ब्ञायक हूँ; इसप्रकार 
जानना उसकी प्रतीति करना और उस ज्ञायक स्वभावमें स्पिर होना सो गही 
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सच्चा धर्म है। जिसे आत्माका धर्म करना हो इसे कषायोंके समहसे जीवकों 
झलग जानना होगा, शुभाशुभ;विकारी अवस्थासे अलग जानना होगा, और 
इसप्रकार अलग जानने पर ही धर्मका प्रारम्म द्ोत्ता है, इसके अतिरिक्त अन्य 
चाखों करोड़ों उपायोंसे मी धर्मका प्रारम्म नहीं दोता । 
यह बात सर्वेदा भज्ञानीको समझाई जा रही है जिसे चौरासीमें परि- 
भ्रमण करते हुये थकान मालूम दोने लगी हो । उससे आचार्य कहते हैं कि 
है आत्मन्‌ | भव बस कर, अब यह परिभ्रमण बन्द कर दे ८ 
| श्रीमदू राजचन्द्र कद्दते हैं कि-सरलता, मध्यस्थता जितेन्द्रियता, और 
विशालबुद्धि, यद्द चारों जिसके अंतरंगमें प्रगट हुए हों. चह जीव तल्प्राप्तिके 
लिये उत्तम पात्र है। उपरोक्त चारों बात जिसके अतरंगमें प्रगट हो गई हों, 
और जिसे परिभ्रमण करते करते थकान आ गई हो उस जिज्ञास्रु जीवके लिये 
यद्द बात समभमें झाती है | हे भाई ! ऐसा दुलभ मल्नुष्य भव प्राप्त हुआ, ऐसा 
“सत्‌ समागम प्राप्त हुआ फिर भी ऐसे उत्तम सुअवसर पर मी न समझा तो फिर 
कब सममेगा ? यदि बिना सममे ही यह मनुष्य झायु समाप्त हो गई तो फिर 
 कष्दों जाकर पार होगा। फिर तेरे अरण्यरोदनको कौन चुनेगा ” चौरासीके 
परिश्रमणमें तेरे रूनको कोई नहीं झुनेगा | इसलिये यदि सुखी होना हो तो 
 शत्मस्वमावकों पद्दिचान कर उसमें स्थिर हो, इसीसे छुख और शाति मिलेगी। 
घुख और शातिका दूसरा कोई उपाय नहीं है । 
आत्मा कषाय समूहसे मित्र है, उसे पहिचाननेसे ही मुक्तिका मांगे 
मिज्ञता है। अव्यक्तके प्रषप कपनमें-आात्माको छु्दों पर (ब्योंसे अलग बताया 
है, और दूसरेंमें अपनेमें होने चाली मलिन अवस्थासे अलग बताया है । 
अब अव्यक्तकी तीसरी बात कहते हैं। चित्सामान्यमें चेतन्‍्यकी सर्व 
व्यक्तियों निमग्न अंतभत हैं इसलिये भव्यक्त है । - 
' चित्सामान्यका णर्थ है भात्माका ब्वानस्वभाव | जो त्रिकाल सहृश 
*एकरूप और सदा एक सा रहनेवाला है, उसमें चैतन्यकी सर्व व्यक्तियों निमम्न 
हैं अर्पात्‌ जाननेकी पर्याय प्रतिक्षशा कम बढ़ निर्मल द्वोती है, वह पर्याय सामा- 
न्‍्य स्वभाषमें समा जाती है। पर्यायका गुणमें समावेश किया तो उसे अन्तर 
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मिमप्रन्‍्कहा है । पर्याव गुखमें गुणरूपसे अन्तरनिमग है वे. ४ क्‍हन्‍्म 

सुवर्णमें से चूड़ी, कठी, अँगूठी इत्यादि जो मित्र मित्र भवश्थाये 
होती है वे सब चुवर्णमें समाविष्ट है । इसीप्रकार चैंतन्यके ज्ञानकीरमति, झुत, 
अवधि, मनः पर्यय इत्यादि जो अप्ूर्ण या पूर्ण निर्मल अवस्था होती दे, बढ सं॥,' 
सामान्य ज्ञानमें अ्रन्तरभूत हैं। वे अवस्थाये सामान्य स्वभावते मिंन्न नहीं हैं, 
परन्तु उन पर्यायोक्रे मेदकी ओस्से देख तो उन मिन्र मित्र अवस्थाओं जितनी 
ही आत्मा नहीं है, इसलिये अव्यक्त हैं, समस्त पर्याय सामान्य झन्तरभूत हैं, 
अर्थात्‌ सामान्यरूप है, इसलिये झात्मा मित्र मित्र पर्याय जितना 'ही नहीं हैं, 
अतः वह अव्यक्त दे । ह ह। 

जैसे पानीकी छोटी बढ़ी तरगें, पानीमें-सामान्यमें समा जाती हैं, 
वह सामान्‍्यरूप है, इसीप्रकार भात्मामें जानना चादिये। आत्मामें ज्ञायकस्पभांत 
स्थायी रहता है, उस त्रैकालिक ज्ञाता स्वभावमें प्रतिद्षण होनेवाली विर्मल पर्याय 
समा जाती है, वह प्रतिक्षण होनेत्राली प्रगट निर्मल अवस्था सामान्य श्ञानरूंप 
एकत्रित है इसलिये मिन्न मिन्न पर्याय जितना ही-शआात्मा नहीं है, इसलिये बह 
अव्यक्त है | 
-  ग्रथमोक्तिमे कहा गया दे ऊ़ि तू अपनेको छुहों द्वग्य से झंहग “देख 
तो अज्ञान और राग-द्वेष नष्ट हुए बिना नहीं रहेगा। दूसरीमें कह है। कि 
कषायोंका समूह जो क्रोध, मान इत्यादि भाव है, उससे अपनेको पृथक देख, 
तो राग द्वेष'ओऔर अज्ञान नष्ट हुए विना नहीं रहेगा । तीसरे कपनमें बताया 
गया है कि ससामान्य-ज्ञानको देख अवस्थाको मत देख तो राग द्वेष और अन्ञा्ने 
नष्ट हुए विना नहीं रहेगा । हे ० 

#.. द्वितीय कथनमें मलिन पर्यापकी बात कही गई है कियू भपनेको 

मलिन पर्यायसे अलग देख और तृतीय कथनमें निर्मल पर्यायकी बात है कि 
जो मति-श्र॒त॑ और अवधिकी निर्मल पर्याय होती है, उतना मात्र ही अपनेको 
मत मान ओर उस पर्याय पर दृष्टि मत रख । अब अव्यक्तकी चतुर्थ बात कंढते 
हैं। क्षणिक व्यक्ति मात्र नहीं है इसलिये अव्यक्त है | 

तीसरे कथनमें सर्वे व्यक्तियोंकी बात कह्दी-है और यहोँ चतुर्थ कपन 
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मेंक्णिक व्यक्ति ली गई है, श्रेर्थात्‌ एक समयेकी एक पर्याय ली है। आंत 
एक सर्मंयकी एक पर्याय जितना नहीं है, इसलिये अव्यक्त है। जो एक समयकी 
अवस्था होती है, उस समय मी अवस्था पर लक्ष न देकर अखण्ड प्र व ख- 
-£मीच पर लक्ष रखकर सम्पूणे भत्र खमावको लक्तेमें ले लेता है, इसलिये उस 
अवस्था जितना ही-न होनेसे आत्मा अव्यक्त है। 
हु - अमेददष्टि हुए विना मेदका राग-देष दूर नहीं होता | चैतन्य भात्मा 
एके संमयकी निर्मल पर्याय जितना ही नहीं है, किन्तु त्रिक्राल प्रुव है। 
समंयकी अवस्था वदल जाती है, ओर खय॑-आत्मा स्थिर रहता है, इसलिये आत्मा 
उस अवस्था जितेना/ही नहीं है, इसलिये वह अव्यक्त है । 

“  क्षणिकव्यक्तिका अर्थ हे, एक समयकी अवस्था | यदि आत्माको उस 
अंबस्था जितनी द्वी माना गया तो इसका यह अर्थ हुआ कि जो ध्रुव खभाव 
है, उसे नहीं मानो-। यदि आत्मा एक अवस्था जितना ही हो तो फिर दूसरे 

# समय दूसरी अर्वेस्थी, और तीसरे समय तीसरी अवस्थाकी सामथ्य॑ उस द्र॒व्यके 
बिना कहाँसे आयेगी ? एक अवस्था बदलकर दूसरी कहेंसे ठत्पन्न होगी * इस- 
लिये संमंस्त अंबरस्थेओकी शक्तिका धारक त्रिकालस्थायी द्वव्यका सामान्य ख- 
भाव है, और 'उसमेंसे प्रति समय पर्याय उल्नन्न होती है, किन्तु पर्याय जितना 
ही आत्मा नहीं है, इसलिये खय अव्यक्त है | भात्माका ऐसा स्वरूप है, 
यदिं ठंसे इसप्रका' सममे तो स्वतन्त्रता अगठ हो । 

कुछ लोग कहते हैं कि यदि गुरुकृपा हो तो वे हमें समझा दें, 

किन्तु मुरुकंपा किसीको कुछ नहीं दे सकती । अपनी योग्यंतासे स्रय॑ सममे 

तो गुरुकंपा निमित्त कही जाती है । व्‌ अपनी पात्रतासे-तैयारीसे सममे तो 

समझा जां सकता है; अन्यथा तेरी तैयारीके बिना तीर्थकर मी तुमे सममानेको 

समर्थ नहीं हैं ॥ तीर देवने पूर्वमंवमें जब तीर्थंकर गोत्रका बनन्‍्ध किया था 

तब उन्हे आत्माकी पहिचानमें ऐसा उत्कृष्ट प्रशस्तभाव उत्पन्न हुआ था कि 

'"समी जीवोंको आत्माका परिचय कंत दूं; और इसीसे तीयैकर गोत्रका बंध हंझा 
था | उस भावसे वीर्थकर ग्रकुतिका वनन्‍्ध हो गया तथापि स्वय जब तीथैका- 

केवलज्ञानी थे तब कहीं वे सब्रको नहीं तार सके जिनकी तैयारी थी, वे 
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जीव तर गये, तत्र उपचारसे यह कट्ठा गया कि वे तीयेकर भगवानके निभित्तसे 
तरे हैं | तोवैंकर भगवान तो समीके तरनेमें निमित्त थे, तथापि जो भपने ठपा- 
दानकी तैयारीसे तर गये उनके लिये वे निमित्त हुए कद्दज्ञाये | 

निमित्तका भर्थ उपस्पिति मात्र दे । निमित्त किसीका कुछ कर नहीं ५ 
देता । कार्यके होनेंमें जो अनुकूल निमित्त द्ोता है, वह उस कार्यका निमित्त 
हुआ कद्दलाता है। जैसे धड़ेके वननेमें कुम्द्ार अनुकूल निमिच होता है। मोक्ष 
पर्यायक्रे प्रगट होनेंमें देव-गुरु-शाज्ञ अनुकूल निमित्त हैं| यदि निमित्तकी दृष्टि 
से देखा जाये तो स्री पुत्रादि रागी निमित्त उस रागके दोनेमें निमित्त कहलाते 
हैं, और जो वीतरागी निमित्त है सो वीतशगताक्े ट्वोनेमें निमित्त कदलाता है, 
किन्तु यदि कोई रागी निमित्तको देखक९ वीतराग भाव करे और वीतरागी निमित्त 
को देखकर अशुभ भाव करे तो उसमें अपने उपादानका गुण-दोष है,-वीत- 
रागी निमित्तको मी अपने रागका निमित्त बनाया सो यह अपने उपादान का 
दोष है । तीेकर भगवान तो सब्रके लिये विधमान थे किन्तु जो अपनी तैयारी < 
से तर गये उनके लिये वे निमित्त कहलाये । 

देव, गुरु और शात्र सार सागरसे पार दोनेके लिये अनुकूल निमित्त 
है। ऐसा निमित्त-उपादान दोनोका ज्ञान सम्पकृज्ञानमें झा जाता है। रागी 
निमित्त है, या वीतरागी, इसका विवेक सम्यकूज्ञानीके होता है। निमित्त त्तार 
नहीं देता किन्तु जब स्वतः स्वय तरता है, तब निमित्त होता है। जब स्वयं 
तरता है, तव निमित्तका भारोप द्वोता है | 

आत्मा चुह द्रन्यस्वरूप लोकसे अलग है, इसलिये भव्यक्त है | यदि 
प्रषक स्वरूपकी ग्रतीति करे तो प्रृथकूमें स्थिर हो, यही मोक्ष माने है | यदि 
अपना पृथक्‌ स्वभाव न जाने तो अपने स्वरूपमें स्थिर होनेका पुरुषार्थ न करे 
ओर स्थिर द्वोनेके पुरुषार्थके बिना कषायोंका समूह-राग द्वेष इत्यादि दूर न 
हो । जो क्रोध, मान इत्यादि होते हैं, उतना मात्र आत्मा नहीं है; किन्तु वह 
उनके नाशक स्वभावसे परिपूर्ण है | इसप्रकार यद्द दो चाते हुईं | / ० 

तृतीय कपनमें चित्सामान्य अर्थात्‌ समृणे ज्ञानगुण लिया है, उस 
सम्पूर्ण ज्ञानगुणमें जो ग्रतिक्षण निर्मल भवस्था होती है, वह ज्ञानयुणसे झलग 
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नहीं है, किन्तु वह ज्ञानगुणमें अन्तर निमम्न है, अर्थात ज्ञानगुणमें ज्ञानकी 
निर्मेल अवस्था समाई हुई है । 
जैसे-सोनेमें तौँबा मिला दिया जाये और वह ताँबा सोनेके साथ चाहे 
& जितने समय तक रहे तो भी वह्द सोना नहीं होता । वह तँँवा सोनेसे झलग 
हो जाता है, तब सोनेकी पीतता-निमेल अवस्था ग्रगट हो जाती है, वह्द सोने 
की ही अवस्था है, चुवणेमय द्वी वह अ्रवस्था है; सोनेमें उसकी निमेल अवस्था 
एक रूप है, अलग नहीं है| इसीप्रकार चैतन्यमूर्ति भगवान आत्मा -कर्मके 
निमित्तसे अपनी विपरीततासे विकारी अवस्था क्षण कण रहकर भत्ते ही अनंत- 
कालसे रद्द रही हो तथापि भात्मा विकारखरूप नहीं हो जाता | जो यह विकार है 
सो मै नहीं हूँ, मैं भात्मा इसविकाररूप ताबेसे अलग हैँ, इसप्रकार ज्ञानमें विवेक 
होने पर जो जो निर्मल अवस्था होती है वह उसमें अन्तरनिमग्न है। राग-देष- 
रद्दित जो निर्मल अवस्था होती है, वह चेतन्य सामान्यसे अ्रलग नहीं है, किल्तु 
--सामान्यमें एकरूप है । 
चैतन्यमूर्तिका एकरूप जो सामान्य खभाव है, उस पर दृष्टि डालनेसे 
निर्मल पर्याय प्रगठ होती है; सामान्य खभावकी दृष्टिके बलसे निर्मल पर्याय उस 
मरे हुए सामान्य खमावमें से प्रगट द्ोती है । परन्तु भवस्था पर लक्ष देने 
योग्य नहीं है, क्‍योंकि राग-द्वेष दूर होकर जो निर्मल पर्यायके भंग होते हैं, उन 
पर लक्ष देने पर पर्याय निर्मल नहीं होती | निर्मल पर्याय मी मंगरूप और 
मेदरूप है, इसलिये उस मंगरूप पर्याय परलक्ष देनेसे राग होता है और राग 
होनेसे निर्मल पर्याय प्रगट नहीं द्वोती। मैं क्षणिक्र पर्याय जितना ही नहीं हूँ, 
किन्तु सामान्य त्रिकाल एकरूप हूँ, ऐसी दृष्टि के बलसे अस्थिर्ताकों दूर करके 
स्थिरता प्रगठ होती है, निर्मल पर्याय प्रगट होती है । 
यह बात बड़ी अलौकिक है | कुन्दकुदाचायय के सभी प्रन्थोंमें यह 
गाया पाई जाती है । उसमें मी यह जो अव्यक्त का कपन है वह तो अत्यन्त 
"६ घुन्दर है । यद्द एक प्रकार से चैतन्यलच्मी की प्रूजा है, किन्तु लोग लक्ष्मी 
( धन ) की प्रूजा करते हैं, जो कि धूल की धजाके समान है । लोग घनकी 
पूजा करते हैं, इसका भर्थ यह हुआ कि ये यद्द चाहते हैं कि मै सदा तेश 
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( लक्ष्मी का ) दास वना रहें, और मुमे ऐसा ही ब्रनाये रखना कि जिससे तेरे 
विना मेत काम ही न चले | 
लोग कद्दा करते हैं कि हे भगवान ! हमें नंगा-भूखा मत रखना, 
इसका भर्थ यह हुभा कि यह शरीर संद्रा तनौ रहे, ओर सद्रा भूख लगती / 
रहे, तथा रोटियाँ मिलती रहे--इस प्रकार सदा परमुखापेक्ती-पराधीन बना रहे । 
यदि यह प्रतीति करे कि में चेतन्यमूर्ति आत्मा परसे निदशाला हूँ, और मेरी 
वस्तु-मेरी खरूपलद्मी मेरे ही पास है, परवस्तु मुके झुखरूप नहीं है, मेरा 
छुद्व मुझमें ही है, तो ऐसा वित्रेक होने पर दूसरे की आधौनता मिट जाती है। 
यहाँ अव्यक्त की वात चल रही है । यह वात भाजकल समाज में 

नहीं चल सकती । आजतक कमी मी यह बात लोगों के कान में नहीं पहुँची, 
इसलिये उन्होंने कमी इस पर विचार नहीं किया | क्या क्रमी किली को ऐसा 
खम्त मी आया कि में चिद्दानन्द आत्मा मुक्त हो गया हैँ ? जिसे जिसका रंग 
लगा द्वोता है उसे उसी का खप्त होता है | ब्यापारियो को व्यापारका सा - 
लगा है, इसलिये उन्हे व्यापार के खप्त भाते हैं ओर जिसे आन्‍्मा की लगन 
है, उसे ऐसे स्त्रप् भाते हैं कि चिदानन्दस्यरूप में रमण करता हुआ मुक्त 
हो गया । हे 

अनु स्वप्ते जो दशन पाम्मे रे, 

तेनुं मन न चढे वीजे भागे रे, हे 

थाय कृप्णनो लेश प्रसंग रे, हु 

तेने न गमे बीजा केरो सग रे । डे 
में आत्मा मुक्त हो गया, सिद्ध हो गया ऐसा स्त्रप्त मी यदि-आगया 
तो फिर उसका मन राग-द्वेष और विषय-कषाय की ओर नहीं जाता। 
कृष्ण अर्थात्‌ कम को कृष करने वाला जो आत्मा है, उसका लेश मात्र प्रसंग 
अर्थात्‌ आशिक प्रगटता मी हो जाये तो फिर उसे दूसरे के सगकी रुचि"वा 
प्रीति नहीं रहती । जो कर्म को कृष करे वह आत्मा स्वय श्री कृष्ण-मगवान 
है। कर्मोंकी मारकर, जलाकर स्त्रय जागृत द्ो सो स्वय श्रीकृष्ण भगवान-है | 
जैसे श्री कृष्ण का अवतार कंस को मारने के लिये हुआ था, कहीं कंस से 


ध्द 
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मरने के लिण नहीं हुआ था, इसी प्रकार चैतन्यबूर्ति भगवान श्रात््मा स्वयं परसे 
मिन्न है, ऐसा आत्मानुभव हुआ सो मानो श्रीक्षष्ण का जन्म हुआ, वह्द केस अर्थात्‌ 
कर्मको नाश करनेक्रे लिये आत्माका जन्म हुआ है | 
हक अब अव्यक्त की पॉचवीं बात कहते हैं | व्यक्तता और अव्यक्षता 
दोनो एकत्रनित-मिश्रित रूपसे प्रतिमासित होते हुए मी वह मात्र व्यक्तताको द्वी 
स्पर्श नहीं करता इसलिये अव्यक्त है। 
प्रतिच्षण होने वाली पर्याय व्यक्त, और स्वयं सदा स्थायी ध्रुव 
आत्मा अव्यक्त है, वह क्षृशिक अवस्थाका भी ज्ञान करता है। और त्रैकालिक 
वस्तुका भी ज्ञान करता है | दोनोंकी साथमें मिश्रता अर्थात्‌ दोनोंका एक 
साथ ज्ञान होने पर भी वह केवल व्यक्तताको द्वी स्पश नहीं करता (नहीं जानता) 
इसलिये स्वयं अव्यक्त है 
ज्ञान त्रिकालकी श्रवस्थाओको जानता है, और वस्तुको मी जानता 
“है। दोनोंके ज्ञानमें प्रतिमासित होने पर मी मात्र व्यक्त अथवा अवस्थाको ही 
स्पश करता है, ऐसा नहीं है | जिसे आत्माकी निमेल पर्याय प्रगट करनेकी 
रुचि, और पुरुषार्थका बल है वह यह कहता है कि कल ही ज्ञान प्रगट 
करूंगा, कल ही वीतरागता प्रगट करूंगा ( इसका यह अर्थ है कि कल 
अर्थात्‌ मविष्यमें जो पर्याय प्रगट करनी है वह पर्याय मेरे द्वव्यमें भरी पड़ी 
है | द्व्यमें पर्याय भरी हुई है, सो उसका ज्ञान और वर्तमानमें होने वाली 
अवस्थाका ज्ञान इसप्रकार दोनोंका ज्ञान हुआ | द्रव्यमें पर्याय भरी हुईं है, 
इसलिये द्रव्यका ज्ञान और वर्तमान पर्यायका ज्ञान दोनोंका ज्ञान हुआ | मात्र 
अवस्थाका ही ज्ञान हुआ हो सो बात नहीं है, किन्तु दोनोंका ज्ञान हुआ। 
एक लड़की शआटेकी लोई लेकर रोटी बनाना चाहती है, तब ठसे 
पृवका ज्ञान होता है, कि मेरी में। ऐसी रोटी बनाती थी, और अब मुमे ऐसी 
रोटी करनी है, यह लक्षमें लेकर वर्तमान्में चुद लड़की आटेमें से लोई लेती 
"है । इसप्रकार उस लड़कीके मी रोटी करते समय पहलेका ओर भविष्यका 
ज्ञान दोनों एक प्ताथ विद्यमान हैं । 
इसी प्रकार कुम्हारके मी धड़ा बनानेसे पूप.. का ज्ञान होता है कि 
हप, 


न के जरमनमनमन ;मन मैट... दि कपननकीन-अकनननक. वन 
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हल 


कल मिट्टीमें में से घड़ा त्नाया था वैसा घड़ा भविष्यमें बनाना है, अथवा यह 
घड़ा कल मिट्टीमें से बना था अमी उसी प्रकार पिट्टीमं से वन रहा हैं और 
भविष्यमें मी दूसरी मिट्टीमें से धड़ा इसी प्रकार बनेगा इसप्रकार तीनों काल 
का ज्ञान एक ही साथ पाया जाता है । कुम्द्ारने तो घड़ेका ज्ञान ही किया हैं! _ 
किन्तु घड़ेका कर्ता कुम्हार नहीं है | जन्र मिट्टीका पिंड तैयार होता है तत्र 
कुम्द्दार यह जानता है कि इसमें से घड़ा बनेगा, और जब घड़ा बनता है, 
तब वह यह जानता है कि यह घड़ा वन रहा है, किन्तु ठसमें उसने कुछ 
किया नहीं है | मिट्टीके पिंडमें से जब घडा बननेसे पूर्ष विविध आकतियाँ 
बनती हैं तत्र कुम्हार मात्र उनका ज्ञाता द्ोता है, वह उनका कर्ता नहीं होता। 
पहले मिट्टीके पिंडका ज्ञान किया, अथीत्‌ उस कुम्हारने पहले सामान्यका ज्ञान 
किया, फिर वतमानमें होने वाली पर्यायोक्रा ज्ञान किया | औव्यलकी सामस्य- 
ताका ज्ञान ओर पर्यायका ज्ञान दोनों एक साथ होते हैं । 

इसी प्रकार जौद्दरीकों हीरेका भाव पद्चल्ले इतना था, वर्तमानमें इतना“ 
है, और भविष्यमें इतना बढ़ेगा इसप्रकार त्रिकालका ज्ञान एक ही साथ हो जाता 
है, इसीप्रकार द्रव्य पर्याय दोनोंका ज्ञान एक ही साथ हो जाता है । 

इसप्रकार आत्मा तीनों कालकी पर्या्योंकी पिंडभूत वस्तुको मी जानता 
है, तथा वर्तमानमें होनेवाली पर्यायको मी जानता है| ऐसा उसका स्वभाव है, 
तथापि केवल वर्तमानमें होनेवाली पर्यायको ही स्पश नहीं करता इसलिये वह 
अव्यक्त है । 

ज्ञानी जानता है कि जिसका सयोग हुआा है, उसका वियोग अब- 
श्य होगा, इस शरीरका जन्म हुआ है सो वियोग जरूर दोगा। इसमप्रकार 
संयोग-वियोगका ज्ञान साथ द्वी होता है। सयोगक्रे समय वियोगका ज्ञान एक ही 
साथ होता है, इसलिये उसे संयोग-वियोगके समय राग-द्वेष नहीं होता, क्योंकि 
जैसा जाना था वैसा ही हुआ है, फिर राग-द्वेष कैसा ? इसप्रकार सम्यकज्ञानीके 
ज्ञानमें समाधि होती है, और वह समाधिको बढ़ाकर देहत्याग करता है।.* 

ज्ञानी समझता है यह सयोगी वस्तु है इसलिये कमी न कमी अवश्य 
जायेगी, इसलिये वह जीत्रनक्रे अन्तिम क्षणोंमिं यह समझता है कि जो यह 
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शरीर जा रहा है सो मेरा नहीं है | जो मेरा है वह जा नहीं सकता, इसलिये 
उसे सयोगमें राग नहीं होता और बियोगमें द्वेष नहीं होता । इसप्रकार शातिकी 
निर्मल पर्यायमें बढ़ते बढ़ते देहत्याग करता है । 

“+- . जिसने यह मान रखा हे कि जो शरीर है सो मै हूँ, उसे वियोगके 
समय द्वेष हुए बिना नहीं रहता। जिसे शरीरकों रखनेका राग है उसे मरण समय 
द्वेष हुए विना नहीं रहेगा | उसे आत्रप्रतीति तो है नहीं, और जो पर सम्बन्धी 
ज्ञान किया है सो वह सब परोन्मुख द्वोकर क्रिया है, इसलिये परसंयोगके समय 
राग और वियोगके समय द्वेंष हुए विना नहीं रहेगा । 

जिसने अपने सामान्य चैतन्यस्वभावका अपनी अवस्थाका और पर- 
पदाथोंका ज्ञान स्वोन्मुख होकर किया है, वह अकेली अवस्थाकों स्पश नहीं 
करता । अपने स्वमावकी प्रतीतिमें वतेमान अवस्थाका ज्ञान, अपने सामान्यका 
ज्ञान सामान्य पदार्थकी वतमान अवस्थाका ज्ञान, प्रस्तुत पढार्थक्रे भविष्यका ज्ञान 

“अर्थात्‌ उसके सामान्यका ज्ञान-ऐसा अखण्डित ज्ञान करनेवाला मात्र अवस्थाको 
स्पर्श नहीं करता । जिसे यह ग्रतीतिहै कि मेरा आत्मा सदा रहनेवाला प्र व है, 
वह् वस्तु ओर वस्तुकी अवस्था दोनोंका ज्ञान करता है, किन्तु मात्र अवस्थाका ज्ञान 
नहीं करता, मात्र अवस्थाका स्पश नहीं करता | इसलिये आत्मा श्रव्यक्त है| 

अब अव्यक्तकी छुट्टी बात कद्दी जाती है । 

स्वय अपने आपसे ही बाह्याम्यतर स्पष्टतया भनुभूत होता हुआ भी 
व्यक्ताके प्रति उदासीन भावसे प्रयोतमान ( प्रकाशमान) है, इसलिये अव्यक्त है। 

अम्यतर अर्थात्‌ स्वय दृब्य ओर बाह्य अर्थात्‌ सर्व वाह्य पदार्थ ज्ञेय 
हैं। वे सब स्वय अपनेसे ही प्रत्यक्ष ज्ञात होते हैं | यहाँ प्रत्यक्ष पर भार दिया 
है । मन और इन्द्रियोंके अवलम्बनके बिना, स्वय अपनेसे ही प्रत्यक्ष जानता है | 
अकेला परिपूर्ण द्रव्य कह्दा है, उसमें सयोग, निमित्त, विकार, आपृंणे पर्याय नहीं 

/ और निर्मल पर्याय जितना ही द्रव्य नहीं है, मात्र सामान्य द्वव्य कहा है मात्र 

2 हा 2 द्रब्य नहीं है, इसलिये व्यक्कताके प्रति उदासीन है । स्व और पर दोनों 
का ज्ञान प्रत्यक्ष ही है | परका ज्ञान करता है, ऐसा कहना सो व्यवहार हैं, किन्तु 
परको जानता है, इसलिये ज्ञानमें परोक्षृता नहीं आ जाती, जतरगका ओर बाइरका 
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ज्ञान स्वय अपनेसे प्रत्णन्ष ही करता है, उसमें परका निमित्त या परोक्षता नहीं 
आती | केव्रलज्ञान पर्याय प्रगठ होती है तब प्रत्यक्ष ज्ञात होता है सो बात 
नहीं है, किन्तु ज्ञान स्वय स्वत, ही स्वरूप प्रत्यक्ष है, स्तये स्वत, दब्यमे, गुण 
से पर्यायसे स्वरूपप्रत्यक्ष ही है । स्व-पर-प्रकाशकतापते स्वयं प्रत्यक्ष ही है. तथापि/ 
व्यक्तताक्रे ग्रति उदासीन है । वाह्य जेय ओर अभ्यतरमें स्तरय॑ स्पष्ट ज्ञात होता 
हुआ भी पर्यायक्े प्रति उदासीन रहता है। यहाँ अनुभव्॒का अर्थ ज्ञान है | 

आत्मार्मे प्रस्तुत वस्तुफा और उप्तकी पर्यायका ज्ञान होता है, इसी 
प्रकार अपने आत्माका और पर्यायका ज्ञान होता है। उन सबका प्रत्यक्षरूप 
से स्पष्ट ज्ञान होता हे तो मी मात्र पर्यायडी व्यक्तताको भात्मा स्पर्श नहीं करता 
इसलिये वह अ्रव्यक्त है । इसप्रकार छुह् हेतुओसे अभव्यक्तता सिद्ध की दे । 

झात्मा पर्यायके प्रति उदासीन प्रकाशमान हे | सिद्ध भगवान मी एक 
समयमें तीनों कालका आनन्द भोग लेते हो तो दूमरे समयमें दूत्तरी पर्यायक्रा 
आनन्द कहों से भोगेंगे इसलिये एक समयरमें आनन्द गुणकी एक पर्यावक्ता ४ 
उपभोग होता है, और श्आनन्दकी जाति एक ही रहकर प्रतिसमय नई नई 
पर्यायफा उपभोग द्वोता 3; वह प्रत्येक पर्याय प्रति समय श्ात्मामें से आती 
है , अर्थात्‌ प्रत्येक पर्याय द्रव्यरूप हे, इसलिये उसमें से आती है, इसलिये 
एक पर्यायमें सम्पूणे आत्मा नहीं आ जाता इसलिये झात्मा पर्यायके प्रति उदा- 
सीन है 

श्रात्माका मूल स्वभाव क्‍या है, मूल शक्ति क्‍या है, यह जाननेसे 
आत्माका स्वभाव प्रगट हो जाता है | आत्माका कोई भी गुण बाहर नहीं गया 
है, इसलिये बाहर दृष्टि डालनेसे आत्माका धर्म प्रगट नहीं होता, किन्तु अतरंग 
में दृष्टि डालनेसे धर्म प्रगट होता है | आत्मामें जो प्रतिक्षण निर्मल अवस्था 
होती है, उसकी शक्ति द्त्पर्म सद्रा विद्यमान है। जैसे सोनेकी मलिन अवस्था 
दूर होकर निर्मल-निर्मल अवस्था होती जाती है, उस एकक्रे बाद एक निर्मल 
अदस्था होनेक्री सम्पूगे शक्ति छुत्णमें सदा विद्यमान है | एक अवस्थाके वाद ' 
दूसरी दोती है, यदि यह सब्र शक्ति स््रभावमें नहो तो प्रगट कहाँसे दो ? यदि' 
पर्याय होनेकी शक्ति वस्तु्में न हो तो आये कहाँसे ? एकके बाद दूसरी अब- 
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स्था होनेकी सम्पूणे शक्ति सामान्य स्वभावमें सदा विद्यमान है | 

स्थूल इष्टिवालोको हीरेका प्रकाश एकरूप ही मालुम होता है, किन्तु 
उसमें प्रतिक्षण पर्याय बदला करती है। इसीप्रकार आत्मा ज्ञान दशनादिकी 

>- सूर्ति है, उसमें भी प्रतिक्षण अवस्था बदलती रहती है| जब मोक्ष मागे प्रगट 

होता है, तब अमुक अशरमें निर्मल पर्याय प्रगठट होती है, और जब्र मोक्ष होता 
है तब सम्पूर्ण निर्मल पर्याय प्रगट होती है | 

मलिन पर्यायको नाश करनेका खमाव त्रिकाल घुचरूपसे मीतर श्त्मा 
में विद्यमान है| यदि विकारकों दूर करनेका खमाव आत्मामें न द्वो तो उसे दूर 
करनेका विकल्प ही न आये, किन्तु उसे दूर करनेका भाव होता है, और वह्द 
दूर हो जाता है, इसलिये उसे टालनेका खभाव आत्मामें है। घुख इत्यादि अनत 
स्वमाव आत्मामें भरे हुए हैं, पुण्य-पापके क्षणिक्त विकारमें सम्पूर्ण द्रव्य समा 
नहीं जाता, उसे दूर करनेका स्वभाव मीतर आत्मामें भरा पड़ा है। राग द्वेष 

/7” विकार यद्यपि नहीं चाहिये, तथापि वह आता है, क्‍योंकि मीतर जो राग-द्वेष 

रहित वीतराग, निर्तिकार स्वभात्र मरा हुआ है, उसकी ओर न देखकर उल्टी 
कुलॉट खाई है, इसलिये रागद्वेषकी अवस्था होती है, और यही पराघीनता है। 

लोग कद्दते हैं कि “पराधीन सपनेहु सुद्ध नाहीं? किन्तु पराघीनता 
किसे कहते हैं ? नौकरी करना पराधीनता है या मा बापकी आज्ञामें रहना परा- 
घीनता है £ पराधीनताकी इतनी तो परिभाषा है नहीं, किन्तु आत्मा जो कि 
ज्ञानानदकी मूर्ति है, उसमें जो राग-द्वेब पुण्य-पापके भाव होते हैं, वही सच्ची 
पराधीनता है| उस पराधीनतामें सुख नहीं है, इसलिये उसे दूर करूँ और घुख 
प्रगट करूँ-स्ताधीनता प्रगठ करूँ, ऐसे भाव हुआ्ा करते हैं । इससे सिद्ध द्वोता है 
कि मीतर आत्मामें स्वाधीन स्वमाव भरा हुआ है, उसमेंसे स्वाघीनता प्रगट करूँ । 

कुछु लोग कहा करते हैं कि क्या हम पराधौन रहेंगे इस कपनमें 
दो बातें हैं,-एक तो वह पराघीन है, और दूसरे पराघीनता दूर करनेकी शक्ति 
तर विद्यमान है। 

जैसे किसी प्रतिष्ठित परिवारक्रे व्यक्तिके मनमें अनीतिका कोई विक- 
हय आता है तो उसे ऐसा विचार आता है कि अरे ! मुझे; ऐसा विकल्प 
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आया : मै कौन हूँ, मेरा कुट्ुम्ब-परिवार कैसा ग्रतिष्ठित है, मुक जैसे प्रतिष्ठित 
परिवारके व्यक्तिके ऐसा विकल्प नहीं उठना चाहिये, मुके यह विकल्य शोभा 
नहीं देता, भले ही प्राण चले जायें क्रिन्तु पारिवारिक ग्रतिष्ठाको देखते हुए मैं 
ऐसा नहीं करूगा | अब यहों यह देखना है क्रि-उप्तके अनीतिका भात्र उठा - » 
तो है किन्तु साथ ही उसे दूर करनेका भाव भी विद्यमान है, वह अ्नीतिके 
भाव को दूर करके नीतिका भाव सदा रखना चाहता है। श्रनीतिके 
भावके समय भी नीतिका भाव विद्यमान है, ओर अनीतिका भाव दूर कम्ते समय 
तथा उसके दूर होनेके वाद भी नीति का भाव्र विद्यमान है | 

इसीप्रकार जिसे अयनी आत्मिक प्रतिष्टके स्वरभावका जेश चढ़ गया 
है, उसे भी ऐसा लगता है कि अरे | में कौन हूँ * मे सिद्ध मगवानकी जाति 
का-उनके परिवारका हूँ, मुझमें जो यह राग-द्वेप और पुण्य पापके परिणाम 
होते है वे मुके शोभा नहीं देते | में तो अशरीरी परमाताक्रे समान हूँ. जैसे 
सिद्ध भगवानमें राग-द्वेष नहीं है, वैसे ही मेरे आत्मामें राग-द्ेप नहीं है, तथापि 
इस अवस्थामे यह क्‍या है ? अरे मुमे यह शोमा देता है ? क्‍या मेरे भीतर 
यह सब होना चाहिये इत्यादि । 

अर यहाँ यह देखना है क्ि-उसके राग-द्वेप होते तो है तथापि वह 
कहता है कि मुझे यह शोभा नहीं देता, अर्थात्‌ राग-द्वेपके होते समय ही 
ठसे दूर कर देनेका स्रभाव है, उसे दूर करनेका स्व्रभाव जो सदा स्थायी विद्य- 
मान है, उस ओर जाने पर राग-द्वेष दूर होते हैं । राग-द्वेष होते समय भी 
उन्हे दूर करनेका स्वभाव विद्यनान है, और राग-द्वेपके दूर हो जाने के वाद 
भी चह स्वभाव वना हुआ है। अर्थात्‌ राग द्वेषको नाश करनेका स्व 
भाव त्रिकाल विद्यमान है । क्योंकि वह स्वभाव त्रिकाल विद्यमान है, इसलिये 
यह राग-ह्वेप नहीं चाहिये, यह मुझे शोमा नहीं देते उन्हे दूर कर दू ऐसे 
भाव त्रिकाल स्वभावक्े अस्तिबके कारण होते रहते है । उस ध्रुव स्वभाव,- 
सामान्य स्वमाव पर दृष्टि डालनेसे स्वमात्रपर्याय प्रगट होती है, किन्तु पर्याव 
पर दृष्टि डालनेसे स्व॒भावपर्याय प्रगट नहीं होती । पर्याय पर दृष्टि डालनेसे 
रण होता है,किन्तु रंग देष कम नहीं होता किन्तु साधान्य त्रिकाल एकरूप स्व॑- 


कि 
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भाव पर दृष्टि डालनेसे, राग द्वेष कम होता है, और निर्मल पर्याय प्रगट होती है । 
सत्‌ बस्तुके मीतर जो बन्धनभाव होता है, वह आत्ममाव नहीं है | 
तत्व ऐसा नहीं होता जिसमें पर पदार्थक्री आवश्यक्ता पड़े | जिसमें पर पदार्थ 
की आवश्यक्ता नहीं होती उसीका नाम जीवन है। परमुखापेक्ती जीवन मी 
कोई जीबन है * स्वतन्त्र जीवन ही सच्चा जीत्रन है। तत्र खतन्त्र जीवन किसे 
कट्दा जाये ? जिसमें राग-द्वेषकी पराश्रयताका अश भी न हो, और जो भपने 
निजानन्दर्मं स्थिर रहे वही सच्चा खतन्त्र जीवन कहलाता है | इसलिये पर 
पदार्थसे खय॑ सर्वया मिन्न है, ऐसे प्रथक तत्वकी श्रद्धा और ज्ञान करे तो 
उसमें स्थिरता हो और तमी वह खतन्त्र छुखी होगा | 
प्रत्येक पदार्थ खतन्त्र है, किसी पदार्थकी क्रिया दूसरे किसी पदार्थके 
शआाधीन नहीं है | किन्तु भज्ञानी को यह अमिमान हो जाता है कि यद्द कार्य 
मैने किया है। किन्तु यदि विचा? करे तो स्पष्टतया ज्ञात ह्वो जाये कि तने 
-परका क्या किया है * मात्र जो होता है उसे जाना ही तो है । कलमका लिखने 
का खभाव है, उसे जाना, और फिर जब उसकी क्रिया होने लगे तब्र भी 
जानता है कि इसका यह खभाव है, उसीप्रक्ार क्रिया हो रही है। बढ़ई 
जानता है कि कील लकड़ीमें ढुक सकती है, पष्थरमें नहीं, जो इसप्रकार चष्द 
जानता है, उसीप्रकार क्रिया होती है, सो वह लकड़ीके खभावानुसार क्रिया 
हुई, उसमें बढ़ई ने क्या क्रिया ? आ्राठ वषेक्री बालिका मी जानती है कि आटे 
से रोटी बनती है, इसप्रकार पहलेसे जाना है, और फिर जब वह रोटी बनी 
तब भी जाना कि इस आटठेमें रोटी बननेका खभाव था इसलिये उसमेंसे रोटी 
बनी है | इसप्रकार जो पहले जाना था वही क्रिया होनेंक्े बाद भी जाना, 
तो उसमें उसने क्‍या किया * यहाँ विचार यह करना है कि जो पहले जाना 
था उसीम्रकार क्रिया होती है, इसप्रकार जाननेवाले के ज्ञानमें जाननेकी क्रिया 
होती है । किन्तु सयोगी वस्तुसे मै अला हूं । मेरी क्रिया मुझमें ओर परकी 
" परमें होती रहती है। जिसे इसका भान नहीं होता वह यह मानता है कि 
जो परके कार्य होने हैं उन्हे मै करता हूँ अथवा वे मेरे द्वारा होते हैं। इस- 
प्रकार वह अमिमानी होकर फिरता रहता है। किन्तु हे भाई ! इस यथार्थ 
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बातको भी समझ, अनन्तकालकी भूखको मिटानेवाली यह बात है | तूने अभी 
तक इस चातकी नहीं समझा इसलिये पराधीनताके ऐसे दु'ख सहन करना 
पड़े हैं कि जिन्हे देखऊर ठेखनेवालो को भी रोना आगया | इसलिये अब मीं 
' प्मझ ले ? समझनेका यह उत्तम सुयोग प्राप्त हश्रा है । न 

अव्यक्तकी छुद्द बातें कहनेके बाद अत्र, यह जड़ते हैं कि झात्मा 
को पहिचानने का कोई वाद्य चिह्द नहीं है | 

इसप्रकार रूप, रस, गन्ध, स्पश, शब्द, सस्थान और व्यक्तताका 
अभाव होने पर भी स्वस्ततेदनके बलसे खय सदा प्रत्यक्त होनेसे अनुमान 
गोचर मात्नताके अभावक्रे कारण जीवको अलिंगग्रहण कहा जाता है । 

आत्मा रूप, रख, गन्ध, और शब्द इत्यादिसे ज्ञात नहीं होता, क्योंकि 
आत्मामें वे भाव नहीं हैं। भात्मामें रूप, रस, गन्ध,स्पश, वाणी ओर किसी 
प्रकाके जड़का आकार भी नहीं है । 

प्रश्न--जब कि आप आत्मामें इन सबका अभाव बतलाते हैं, तब 
फिर आत्मामें है क्‍या * और आत्मा क्सिसे पकड़ा जाता है ? 

उत्तः--भात्मा स्वपवेदनके वलसे सदा प्रत्यक्ष है, इसलिये वह 
स्वसतेदनके बलसे जाना जा सकता है, और उसीसे पकड़ा जा सकता है | 
आत्मा ज्ञानादि अनन्तगुणोंसे भा हुआ है। वह अलिंगग्रहण हे, भर्यात्‌ 
किसी वाह्य चिन्हसे नहीं पकड़ा जा सकता । 

घुएँसे अग्निका अनुमान किया जाता है, परन्तु आत्मा मात्र अनुमानसे 
नहीं पकड़ा जा सकता । आत्मा स्त्रय स्वत, अपने द्वारा प्रत्यक्ष अनुभव 
आता है। आत्मा यथार्थतया अनुमानसे अर्थात्‌ सम्यकूज्ञानसे पकड़। जा सकता 
है, किन्तु वह विकल्प है, इसलिये परोक्ष है। 

आत्मामें स्थान नहीं है, अर्थात्‌ आत्मामें जड़का कोई आकार नहीं 
है, किन्तु अपना ही अरूपी आकार है | शरीरदि जडके आकारसे आत्माकी 
पहिचान नहीं कराई जा सकती, और वह मन वाणी या विकल्पसे पकड़ा या. 
पदहिचाना नहीं जा सकता । 


मति-श्रुतज्ञानके भेद आत्माको जाननेके लिये होते हैं, परन्तु ऐसे 
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मेद ज्ञानके मात्र सामान्य स्व॒मावमें नहीं हैं, इसलिये ऐसे पर्यायके मेढों पर 
लक्ष देनेसे मी आत्मा नहीं पकड़ा जा सकता | यहाँ तो मात्र सामान्य स्व- 
भावकी बात कही है, अतरगमें आत्माके अकेले स्वानुभवकी वात कही है | 
रे मति-श्रुत ज्ञानके द्वारा आत्मा यथार्थ नि'शंकतया जाना जा सकता 
है, किन्तु बह विकल्प सहित है सो परोक्ष है, और स्वानुभत्र है, सो प्रत्यक्ष 
है । स्वानुभवके समय मति श्रत ज्ञानके पर्याय भेद विकल्प सहित नहीं होते । 
मात्र सामान्य ज्ञानमें ऐसे मेद लागू नहीं पड़ते | जो स्वानुभव हैं सो एकदेश- 
प्रत्यक्ष है, परतु केवलज्ञानीके ज्ञानमें तो सत्र सपूर्णतया प्रत्यक्ष हे । 
आत्मा अपने अनुभवक्रे निन रसके बलसे त्रिकाल प्रत्यक्ष है | वह 
स्वये अपने स्वसवेदनके बलसे ज्ञात होता है । वह्द शब्द इत्यादि किसी बाह्य 
चिन्हसे नहीं पकड़ा जा सकता, परन्तु अपने अनुमवके वेदनके बलसे पकड़ा 
जाता है। 
कह भात्माको जाननेके लिये मति-श्रत ज्ञानके द्वारा अनुमान हो सकता 
है, किन्तु वह अनुमान परोक्ष है, भप्ण है, अधूरा है। सम्यकृज्ञानके द्वारा 
किया गया अनुमान अटकल नहीं किन्तु ययातथ्य है, परंतु वह परोक्ष है, 
ओर स्वानुमव प्रत्यक्ष है। चैतन्य भगवानकी श्रदूभुत निधि स्वय स्वतः अपनेमें 
पद्दिचानकर स्थिर होनेसे प्रत्यक्ष ज्ञान होती है| यदि हर्प-शोकके विकार्री 
वेदनको दूर कर दिया जाये तो आत्मा अपने वेदनसे प्रत्यक्ष है । अखणडानन्द 
प्रभु स्वय अपनेसे जाना जा सकता है , पकड़ा जा सकता हे, और अनुभवर्मे 
आ सकता दे | अन्य किसीसे आत्मा नहीं पकड़ा जा सकना इसलिये वह 
अलिंगग्रदरण है । 
जो जीव अपनेको दर्ष-शोकमें छुखी-दुखी मानते हैं, और उसमें 
अपनेपनकी कल्पना करते हैं वे अपनेको निर्माल्य वस्तु मानते हैं। जिसे 
' पखस्तुको देखकर हर्ष होता है उसने यह मान रखा दै, कि मेरे भात्मामें 
*क्लोई शक्ति नहीं है, शाति नहीं हैं, इसलिये मुझे परके आधारसे छुख श्राप्त 
करनेकी आवश्यक्ता होती है | कुछ यह मी तो विचार करना चाहिये कि 


पराश्रय विकार है या अविकार श सुख है या दुख * वास्तवमें पराश्रयता दुख 
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है, विकार है | पराश्रयभाव तीनकाल तीनलोकमें भी छुख नहीं हो सकता । 
जो परवशता सो दुख लक्षण, 
निज वश सो छुख लिये, 
यातें ही आतम गुण प्रगटे, हि 
वह झुख क्योंकर कहिये ? 
भविजन वीर बचन अत्रलोकों। 
वीर भगवान सर्वज्ञ प्रभु देवाघिदेव त्रिकालका ज्ञान करके अपनी 
दिव्य ध्वनि द्वारा कहते हैं कि-जो सब्र परवश है, सो दु खका लक्षण है, परा- 
घीनतासे छुख प्राप्त करनेकी बात सत्र दुःख है, पराधीनता दु.खका त्रिकाल अवा- 
घित लक्षण है | जो आत्माकी शातिको। भूलकर यह मानता है, कि मैं छुखका 
वेदन करता हूँ वह सत्र वास्तवर्मे दुःख ही है। 
खय अपनेको भूलकर बाहरी सोने चांदी, रुपया-पैसा, ज्री-पुत्र, 
इत्यादिमें छुख मान रहा है, ओर उसमें संतोपक्नी साँस लेकर आनंदानुमव कर 
रहा है, किन्तु वास्तवमें यह सब्र दु ख है, उसमें किचित मात्र मी छुख नहीं है। 
जो पराधीनता है सो दुख है, दुखका लक्षण है, और जो निजवश है सो 
सुख है । भात्माको परसे नि।ला जानकर मनका अवलम्बन छोड़कर खाघीनता 


€ से आत्माका जो आशिक वेदन होता है, सो खतंवेदन है, वही भात्माका घुख 


है, निजवशतामम ही सुख है। शरीर, मन, वाणी, और शुभाशुभ परिणाम इत्यादि 
किसी भी प्रकारके परावलम्बनसे छुख नहीं होता किन्तु वह पराघीनता है । 
ऐसी दृष्टिसे खरूपमें स्थिर होनेसे खभाव सुख प्रगट होता है। जो कि वचना- 
तीत है, ऐसा श्री वीर भगवानने कह्दा है । 

विकारमें छुख नहीं है, वह तो पराघीनता है। सप्तारका शोक और 
हर्ष दोनों एक ही जाति के हैं, दोनों चडालिनीके पुत्र हैं | विभावरूप विकार- 
रूप चडालिनीके पुण्य, पाप दो पुत्र हैं | शुभभावमें कपांय मन्द होती है और) 
अशुभभागमें तीत्र | जेसे चडालिनीके दो पुत्रोमेंसे एकफो जन्मसे ही ्राह्मणके' 
घर रख दिया जाये और एक अपने ही घर रहे, तो उन दोनोंमें अन्तर मालुम 
होने लगता है, यथपि वे ढोनों चडालिनीके ही पुत्र हैं | इसीम्रकार शुभभावमें 
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कषाय मन्द, और अशुभभावमें तीत्र द्वोती है, किन्तु वे दोनों विकार हैं, चणडा- 
लिनीके द्वी पुत्र हैं । उनमेंसे शुभ सुखरूप और अशुभ दुःखरूप कैसे दो सकता 
है £ किसी मी प्रकार नहीं हो सकता, क्योंकि दोनोंमें विकारका ही वेदन है। 
-अपुएय ओर पाप दोनोका वेदन पराश्रय वेदन है, वह्द वेदंन भगवान शआआत्माके 
घरका नहीं है, इसलिये वे चण्डालिनीके पुत्र हैं। 
ऐसे पुण्य पापरददित झत्माका स्वसवेदन-अनुभव हो सकता है । ऐसा 
आत्मानुभव चतुर्थ-पचम गुणस्थानमें-गृहृस्थाश्रममें मी हो सकता है। अकेले आत्मा 
का खानुभवके द्वारा चौथे पांचवे गुणशस्थानमें अनुभव किया जा सकता है, अनु- 
भवके द्वारा जाना जा सकता है। जिसके छुद् खण्डका राज्य हो, छियानवे 
हजार ब्रियों हों, ६६ करोड़ सेना हो, बत्तीसहजार मुकुटबद्ध राजा जिस पर 
चमर ढोरते हों, ओर सोलह हजार देव जिसकी सेवामें रहते हों ऐसे ऋद्धि- 
वान चक्रवर्ति राजाकों मी आत्मानुभव हो सकता है | 
“-+ . ओआचारयदेव कहते हैं कि मन, वाणी, देह और पुण्य पापके छिलकों 
से मी मिन्न आत्मा खय अपने बलसे जाना जा सकता है, अनुभव किया जा 
सकता है, किन्तु वह क्षण छणमें नवीन होनेवाले पुण्य पापके विकल्पेसे 
नहीं जाना जा सकता । जेसे सौ टची सोनेकी आ्राभा देखनी हो तो उसमेंसे 
तँबेका भाग निकाल देना चाहिये, इसीग्रकार भात्माके शुद्ध खमावका अनुभव 
करना हो तो उसमेंसे पुण्य पापके विकल्पोंको दूर कर देना चाहिये, उसके 
बाद अनुभव करे तो हो सकता है। 
जिन जीवोंकी पर।पदार्थ पर दृष्टि है, वे आत्म खभावको भला नहीं 
मानते और परमें मले-बुरेकी कल्पना किया करते है कि काली चमड़ी अच्छी 
नहीं है, और गोरी चमड़ी अच्छी लगती है; किन्तु शरीरकी चमड़ीको जरा 
उतारकर देख तो पता लगेगा कि मीतर क्‍या भरा हुआ है ? तू ऐसी चमड़ी 
( से अपनेको शोभायमान मान रहा है, सो यह तेरी बहुत बड़ी मृढता है । तुमे 
“जब रुपया पैसा मिलता है तो तू उसमें मला मानकर प्रसन्न हो जाता है, 
किन्तु जो अमी रुपया, पैसा मिला है सो वह तो तेरे पूर्वक्षत पुणयका नोट 
मेज चुका है, उससे बाह्ममें रुपया-पैसा दिखाई दे रहा है। अज्ञानी मानता ह्वै 
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कि मुझे रुपया मिला और ज्ञानी समझता दे कि यह्द मेग पूर्वकृत पुण्य मेज 
गया है | एक तो कद्वता है कि मिला ओर दूसरा कहता है कि समाप्त हो गया | 
यदि वर्षमान सम्त्तिसे तृष्णा कम करे तो पुण्य हो, और रुपये-पसेके खचे 
करनेमें शुभभाव हों तो पुण्य वन्ध होता है | कुछ लोग कह्ठते है कि वाखार+ 
पुण्य करते रहेंगे तो अच्छा भव मिलता रहेगा, किन्तु ऐसा नहीं होता । एकके 
बाददूसश पुण्य लगातार नहीं होता । जैसे चक्कीका पाट धृमता रद्दता है, उसी 
प्रकार पुण्यका चक्र घूमकर पाप चक्र हो जाता है । भगवान आत्मा पुण्यसे 
शोमित नहीं होता, किन्तु खय अपने खमावसे शोमित द्वोता है । पुण्यसे आत्मा 
नहीं जाना जा सऊता, किन्तु यदि अपने निराले खभावकी श्रद्धा करे तो जाना 
जा सकता है । 

भगवान आत्मा स््रय अपनेसे शोमित द्वो रहा है । अपनी शोमाके 
लिये पर बस्तुकी किचितमात्र आवश्यकता नहीं होती । व्यवहारी जन वच्चा- 
भूषण पहिनकर अपनी शोमा मानते हैं किन्तु इससे चैतन्य आत्माकी शोमा नहीं- * 
होती । प्रमो ! तेरा ऐसा परावलम्बी खभाव नहीं है, तू अपनेको पहिचान ! 
खसवेदनके वलसे तेरा खरूप सदा प्रत्यक्ष है। वह किसी वाह्य चिन्हसे ज्ञात 
नहीं होता, इसलिये शआत्मा अलिंग ग्रहण है। वह मनसे या रागसे ज्ञात नहीं 
हो सकता किन्तु श्रपने खसवेदनके बलसे ज्ञात होता है | 

अपने अनुभवमें आने पर चेतन्य गुणके द्वारा सदा अतरंगमें प्रकाश- 
मान है इसलिये जीव चेतनागुण वाला है। स्सवेदनमें जो मै-में प्रतीत 
हो रहा है वह अतरगमें प्रकाशमान निराली, चेतन्य जागृतज्योति हे, वह 
स्वय अनादि अनन्त स्वतः सिद्ध वस्तु हे, वह स्वय ही हे, इसलिये अपनी 
ध्वनि आती है, परन्तु अज्ञानीकी दृष्टि पर पदार्थ पर हे, इसलिये बह रागमें 
मै-मै का अनुभव करता है। हे प्रभु ! तू स्वय ही त्रिलोकीनाथ है। ऐसे 
स्वमावक्रों भूलकर जहां तहाँ इष्टि डालकर भीख मॉंगता फिरे सो यह तो 
ऐसा है कि कोई चक्रतर्ती महाराजा मिखारीके घर भीख मेंगने जाये | 

चैतन्य भगवान आत्मा स्वय अतरंग सदा प्रकाशमान है, उसका 
भरोसा छोड़कर यत्रतत्न झुखकी याचना करना मिखारीके यहाँ जाकर रोटी 
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मॉगनेके समान है| दूसरे को अपना न मानकर जो चैतन्य जागृत ज्योति 
दे, वही में हूँ, ऐसे स्व॒तन्त्र स्वमावका परिचय करके उसमें स्थिर होना ही 
मुक्तिका उपाय है । 
+-- वह चेतनागुण कैसा है ? समस्त विग्रतियत्तियोका ( जीवको अन्य प्रकार 
से माननेरूप कगड़ोंका ) नाश करनेवाला है । पहले सदा प्रकाशमान कहकर 
अत्तिकी इश्टिसे बताया और अब नाश करनेवाला कहकर नास्तिकी इशिसे 
बात कही है। 
भात्माका चेतनाग्रुण समी मंगड़ोंका नाश करनेवाला है, सर्व 
विभावोंक नाश करनेवाला है | कुछ लोग कहते हैं कि मोक्षमागमें रागकी 
सहायता है या नहीं * पुण्यकी सद्दायता है या नहीं, देहकी सहायता है या 
नहीं, ओर कषायकी मन्दतासे धर्म होता है या नहीं ? ऐसे मोक्षमाग को 
अन्य प्रकारसे माननेके सभी भागड़ोंका चेतनागुण नाश करनेवाला है। जानने 
"देखनेके अतिरिक्त जो भाव दिखाई देते हैं, उनका चैतन्यस्वभाव नाश करनेवाला 
है | चेतनागुण परका अवलबन करनेवाला नहीं है, किन्तु अपना अवलंबन करने 
वाला है| यह धर्मकी जीत औरपद्धति है | यह मोक्ष मार्गकी पद्धति है | 
चेतनागुण सर्वे विकारोका नाशक है, जिसने अपना सर्व मेदज्ञानी 
जीवोको सोंप दिया है, अर्यात्‌ धर्मी जीवको ऐसी प्रतीति है कि जो यह 
ज्ञायक है सो वही मै हूँ, अन्य कोई माव मै नहीं हूँ, इसप्रकार अपने मेदबिज्ञानको 
अपना सर्वेत्न सोंप दिया है। आनन्दकन्द चैतन्यलभाव पर दृष्टि जाने पर मैं 
उस खरूप हूँ, ओर अन्यभाव मुझमें नहीं है, इसप्रकार मेदज्ञानके द्वारा अपना 
सर्वख्व अपने को सोप दिया है। अतरग मेदज्ञानक्रे विवेकके अतिरिक्त दूसरे 
को यह खबर नहीं हो सक्ती। इसप्रकार भेदज्ञानीको अपना सर्वल सौंप 
दिया है। चेतनागुण कैसा है यह मेदविज्ञानीके अतिरिक्त अन्य किसीको 
मालूम नहीं हो सकता | चैतन्यका निज खभाव अनादि अनन्त है | चैतन्य 
'अकाश अनादि अनन्त घ्रुव खरूप है, उस खरूपका निर्णय करे कि जो यह 
स्वरूप है सो मै हूँ, और राग-द्वेष हर्प शोक इत्यादि जो आकुलितभावष हैं 
सो मैं नहीं हूँ। इसप्रकार स्लथ सत्र परका विवेक करके अपना स्वयं सर्वेस्व 
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अपने सम्यकूज्ञाननो सोप दिया है।इस गायाका भाव आपूर्व है। भगवान 
त्रिलोकीनाथ तीकर देवकी निकली हुई दिव्यघ्वनि है, अर्थात्‌ परम्परासे समा- 
गत आगममें मगवानकी दिव्यष्यनि है। कुन्दकुन्दाचार्य देवने बड़ी अदमुत 
सचना की है, और उस पर अमृतचन्द्राचाय देवने अत्यन्त छुन्दर विवेचन - 
किया है | 

और वह चेतनागरुण समस्त लोकालोकको प्रासीभूत करके मार्नो 
श्रत्यत तृप्त ( छुखी ) हो इसप्रकार कमी भी किंचित्‌मात्र मी चलायमान नहीं 
होता, और इसनकार कमी भी न चलने तथी अन्य दब्यसे अप्ताधारणता 
होनेसे वह ( असाधारण ) स्वाभवभूत है । 

समस्त लोकालोक श्रात्माके स्वभावमें ज्ञात हों. ऐसा आत्मस्वमाव 
है। आत्माके ज्ञानमें समस्त लोकालोफ समाविष्ट हो जाता है, शर्पात्‌ ज्ञात हो 
जाता है। यहों ग्रासीभूतका अर्थ यह है कि ज्ञानमें वह लोकालोक प्रास 
( कौर ) हो जाता है। जीव्र अनन्त भवसे अनंत भवके भावोंकों जानता: 
था रहा है, इसलिये उसका ज्ञान मी अनन्त है । अनन्त भर्वोर्मे श्रात्मा नित्यरूप 
से जहों जहाँ गया, वहाँ वहां अनत द्रव्य, क्षेत्र, भव, भावको जाना, तथापि 
ज्ञानका अभाव नहीं हुआ जैसे-इस भवके छुटपनसे अनी तकके समस्त भावों 
को जानता आरहा है, तथापि कोई मार नहीं हुआ, इसीग्रकार अनत भवके 
भावोको जानता आरद्दा है, तो भी कोई भार नहीं हुआ, ओर ज्ञानका अभाव 
नहीं हुआ, इसीप्रकार ज्ञानके बिल्कुल निर्मल होने पर समस्त लोकालोकको 
एक ही समयमें जान लेनेका उसका स्वमाव है, समस्त लोकालोक ज्ञानमें 
ग्रासीभूत हो जाता है। अनंतको जानता हुआ भी ज्ञानक्रा अभाव नहीं होता । 

मेरा ज्ञान स्वभाव है, ऐसी प्रतीति करे तो पू्णे अवस्था प्रगठ हो; 
राग-द्वेषमें न अठके तो पूर्ण अवस्था प्रगट हो, और यदि यह अच्छा है यह 
धुरा है-ऐसा मानकर परमें अटक जाये तो समस्त पदार्थों को नहीं जान 
सकेगा । किन्तु मै तो मात्र ज्ञाता हूँ, जानना ही मेरा स्त्रभाव है मै त्रिकाल' 
का ज्ञाता राग-देष रहित हूँ, वर्तमानमें मी मै ऐसा ही हैँ ऐसी दृष्टि करके स्तर- 
भावमें स्थिर हुआ कि वहाँ स्वमावमें अत्यंत तृप्तहूपसे खुखका रंग चढ़ गया। 
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जहां परावलम्बीभाव छूटकर स्वावलम्वीमाव ग्रगट हुआ कि वहाँ अत्यत तृप्त 
हो गया | 
हे भाई ! तेरे आत्माका यह काल अच्छा और यह काल बुरा है, 
> ऐसा स्त्रमाव नहीं है, किन्तु तू मात्र ज्ञाता ही है | तीनकाल और तीनलोकको 
जाननेका तेरा स्वभाव शक्तिवान है। जानने-देखनेंमें तृप्त होने पर कमी मी 
अशमात्र मी चलायमान नहीं होता, ऐसा तेरा खभाव है, त्रिकालको जाननेवाला 
ज्ञान अत्यंत तृप्त है, वह अपने स््रभावसे कमी मी चलायमान नहीं होता | 
जहाँ मनुष्य खा-पीकर तृप्त होकर वैठे ह्वों उन्हें जगतके जीव 
तृप्त मानते हैं । चारों ओरकी अनुकूलताओंको देखकर लोग तृप्तिका अनुभव 
करते हैं, ओर पर्व-पावन पर सुन्दर वस्त्राभूषण पहिनकर तथा विविध ग्रकारके 
व्यजन उड़ाकर सुख और तृप्ति मानते हैं, परन्तु वह सच्ची तृत्ि नहीं है। 
ह आत्माका जानने-देखनेका खभाव है, यदि उसमें स्थिर हो जाये तो 
( ऐसी तृप्ति हो कि फिर कमी चलायमान न हो, और छुखका ऐसा रंग चढ़े 
कि फिर कमी न उतरे । मोहका रंग तो आकुलतामय है, ओर यह खभावका 
रग परम सुखमय है । मोहका रंग नाशवान है और चैतन्य खभावका रग अवि- 
नाशी है। ज्ञाता-इष्टामें ऐसा तृप्त हो जाता है, कि फिर कदापि चलायमान 
नहीं द्वोता | इसप्रकार चलायमान न होनेसे अन्य पदार्थोक्रे साथ साधारणतया 
विभमक्त नहीं है, परन्तु अन्य पदार्थोसे असाधारण अर्थात्‌ विशेष है। अन्य 
पदार्थसे चलायमान नहीं होता, श्रन्य पदार्थते साधारण नहीं है, अन्य पदार्थमें 
विभक्क नहीं है, इसलिये असाधारण है, और इसलिये खमावभूत है। जबतक 
ऐसे आत्मके खभावकी श्रद्धा न हो तब तक सतसमागम करके सममनेका 
प्रयास करना चाहिये | वस्तु खभाव अचलायमान है, ऐसे वस्तु स्त्रमावकी श्रद्धा 
हो तो फिर स्थिरताका प्रयत्न अवश्य हो, और पूर्ण स्थिरता होने पर अवश्य- 
मेत्र मुक्ति प्राप्त हो जाये। 
5 जीव ऐसा चैतन्यरूप परमार्थखरूप है, जिसका प्रकाश निर्मल है ऐसा 
यह भगवान आत्मा इस लोकमें एक ठकोत्कीणे मिन्न ज्योतिरुप विराजमान है। 
इस लोकमें आत्मा शक्तिसे भगवान है। सम्यकूदशन होनेपर अमुक 
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अशमें भगवान होता है, और केवलज्ञान होने पर सम्पूण मगवान हो जाता है। 
शुद्ध द्रव्यदश्मिं शक्ति, व्यक्तिका मेद नहीं है, खय प्रगटरूपसे मगवान ही है, 
जिसका प्रकाश, तेज और ज्योति सदा निर्मल है, ऐसा भगवान आत्मा इस 


लोकेमें जगतसे समस्त जड़ द्वव्योंसे, अन्य समस्त जीवोसे, ओर अपनी अवस्था _ 


में होनेवाले राग-ह्ेषके विभात्रोंते मिन्न स्रथ एक है। वह ऐसा टंकीत्कीणण दै 
कि-जो पर द्व॒ब्योंसे नहीं मिटाया जा सकता । सत्रसे मिन्न स्वयं अपने स्वभावतमें 
विराजमान है, और ग्ह अपने स्वभावमें गोमित हो रद्दा है। ऐसे स््रभावको जानना, 
उसकी रुचि करना और उसमें स्थिर होना चाहिये, ऐसा होनेसे ढशन ज्ञान 
ओर चारित्र तीनों मिलकर अपनेमें एक प्रकारसे विशाजमान हो जाते हैं, ऐसा 
कहा है | 
अब इसी भर्थका योतक कलशरूप काव्य कहकर ऐसे आत्मानुमव 
की प्रेरणा करते हैं: -- 
( माक़तिनी ) 
सकलमपि विहायाहाय चिच्छ॒क्तिरिक्त । 
स्फुटतरमबगाह्य स्व च चिच्द्धक्तिमात्रम्‌ || 
इममुपरि चरंत चारु विश्वस्थ साक्षाम्‌। 
कलयतु॒ परमात्मात्मानमात्यन्यनंतम्‌ || ३५ || 
अर्थ:--चितशक्तिसे रहित अन्य सकल भावरोंकों मूलसे छोड़कर और 
प्रगठतया अपने चितशक्तिमात्र भावका अब्रगाहन करके समस्त पदार्थ समूह 
रूप लोकके ऊपर प्रवर्तमान एक केवल अविनाशी आत्माका आत्मामें ही श्रभ्यास 
करो, साक्षात्‌ अनुभव करो | 
भगवान कुंदकुंदाचार्यदेवने श्रदूभुत रचना की है, उसमें श्रीअमृत- 
चंद्राचायेदेवने श्रलौकिक घाट घडे हैं टीका द्वारा अलौकिक भाव प्रगठ 
किए हैं । 
भगवान श्रात्मा ज्ञानस्रूपसे स्प॒रसयुक्त अनतवीर्यसे परिपूर्ण 
भीतर विराजमान है | पुण्य-पापके विकल्प छोड़कर अतरंग स्वभावमें 
डुबकी लगाकर ऐसे आत्माको एक बार तो देख | अपने चैतन्य स्वभावमें एक 


५ 


बार तो प्रवेश कर | बाहरके छोटे बड़े द्ोनेके भावोंकों छोड़कर, राग-द्वेषको 


मूलसे नष्ट कर मगवान आत्मार्में एक बार तो प्रवेश कर | अभी तक परमें 
लगा हुआ था, और परमें अवगाहन कर रहा था सो उसे छोड़कर ज्ञानमात्र 
आरा पं अवगाहन कर | जगनके ऊपर प्रवतमान अर्थात्‌ तीनलोकके समस्त 
पदार्थोके समूहसे मिन्न तरता हुआ ज्ञान करनेवाला, अविनाशी भगवान आत्मा 
है, उसका अभ्यास करो ! जैसे पानीमें डाला हुआ तेल उसके ऊपर ही 
ऊपर तेरता है, इसीग्रकार मेरा आत्म स्वभाव राग-हेष, और जगतके समस्त 
पदार्थोंके ऊपर तेर रहा है | वह सबका ज्ञान करनेवाला ( ज्ञाता ) है, किंतु 
किसीमें मिल जानेवाला नहीं है| ऐसे एक शअविनाशी चेतन्यका चेतन्यमें ही 
अभ्यास करो, अर्थात्‌ उसका साज्षात्‌ अनुभव करो | यही छुखका उपाय है। 
सभी भव्यात्मा इस झुख स्वभाव ओर परसे मिन्न मगवान आत्माका ही अनु- 
भव करो | इस अनुभव अम्यास करनेका ही उपदेश है। 


पं चितशक्तिसे अन्य जो भाव है वे अपने नहीं, किन्तु पुदूगल द्वव्य 
सबंधी हैं | संसारी जीत्रोंने परहव्यकों अयना मानकर व्यर्थ ही घूरोको ठखेड़ा 
है । जैसे कोई सेंड घूरे पर जाकर उसे अपने मस्तकमे छ्विल्रमिन्न करता है, 
यदि वह दीतारमें अयना मस्तक मारे तो दीवार नहीं द्वट सकती इसलिये धुरेमें 
मस्तक मारता है, ओर मानता है कि में जीत गया, इसीग्रकार जगतक्रे प्राणी 
अपने अतरामें विद्यमान अन॑त वीगैक्नो न पहिचान कर जगतक्रे नाशवान 
पदार्थोमें ममत्व करके हर्ष मानते हैं कि मे जीत गया । किंतु हे भाई ! तू उसमें 
क्‍या जीता : तूने तो मात्र घ्रेको ही उखेड़ा है, सासारिक वैभय सत॒पुण्य- 
पापके घूरे हैं, उनमें व्यर्थ ही मस्तक मारकर बड़पन मान रहा है | किंतु यह्द 
तेरा स्वरूप नहीं है किंतु वह पुदूगल दष्यका स्वरूप है| 


अत्र श्रागे छुद्द गायाओमें २६ बाते कही गई है | आत्मा उन सबसे 
अलग बताया गया है। उन २< वातोक्ा जो घूशा है, वह आत्मामें नहीं हैं, 
ह आगे कहा जायेगा | उन गाधाओके सूचकरूपमें यह कलशरूप श्लोक 
कहते है.--- 
३७ 


समयसार प्रवचन ; तीसरा भाग 


( अनुष्डुप ) 
चिच्दक्तिव्याल सबस्ण्सारों जीव इयानयम्‌ । 
अतो5तिरिक्ता सर्वपि भाग पौदगलिका शअगी ॥३६॥ 

श्र्थ -- चैतन्यशक्तिसे व्याप्त जिसका सर्यस्त- सार है, एसा यह जीव 
इतना मात्र ही है; इस चितशक्तिसे शय्य जो यह भाव है सो सत्र पुदूगल 
जन्य हँ--पुद्गलके ही हैं| 

मीतर एक चैतन्यशक्ति त्रिकाल ध्रृव है, उस चेनन्य शक्तिसे व्याप्त 
अर्थात्‌ प्रसरित जिसका सर्वस्तसार है, उसमें दोने वाले पुणय-पाप्र और अच्छे 
बुरे इत्याहिके भाव विकारके घूरे हैं, वह आत्म स्व्रभाव नहीं है, आत्मा चेतन्य 
ब्रिंव ज्ञानानन्दक्नी मृर्ति है । उस चैतन्यमें भस्तित्र, वस्तुस्च, ग्रमेवल, दशेन, 
ज्ञान, चारित्र, आनन्द श्रादि अ्नतगुण है, ने अनन्तगुण आम्मामें व्याप्त 
हैं, और उतना ही ञ्ञामा है, यही आत्माक्ा स्वस्थ सार है। चेतन्यशक्तिसे 
शत्य जितने भाव है वे; चेतन्यके नहीं हैं । मात्र आत्माक्रे स्वमावक्रे अतिरिक्त: 
जितने परभात्र दिखाई ठेते है, वे सत्र पुदूगलके भाव हैं| यह सब्र चागामी 
छुद्द गायाओंमें कहा जायगा | इनगें मात्र परम प्रारिशामिक भावका कपन 
है, भगवान आत्म! केटा है यह वनानेके लिये २६ बाते कही जायेगी, जिनमें 
अन्य संकड़ों बातोंका समावेश किया गया है | 

यहाँ आत्माका अधिकार चल रहा है । आत्माक्ा चेतना स्वभाव है। 
चेतनाका भर्थ है। जानना और देखना, उसमें जितने संयोगी भाव होते है वे परा- 
पेक्षाके है । जब तक चेतन्यके शुद्ध स्वभावक्री दृष्टि नहीं होती तब तक आंत- 
रिक विक्षाप्त द्वोकर खतन्त्रता श्रगट नहीं होती श्र्यात्‌ मोक्ष दशा प्रगट 
नहीं होती । 

कॉचके हजारों टुकड़ोके वीच यदि एक हीग पड़ा हो ( जो कवि सयोग 

में पड़ा हुआ है ) जो उस हीरेके भूल्यको जानता है वह सयोगमें पढ़े हुये हीरेकी 
परीक्षा करके उस कॉचसे अलग करके ले लेता है, इसीग्रकार कर्म तंयोगके बीच 
में अनादि कालीन चेतन्यमूर्ति ज्ञानज्योति निराला हीरा पड़ा हुआ है, ऐसे चैत- 
न्‍्य स्वरूप हीरेको जिसे प्राप्त कना है, बह सतसमागमका निमित्त प्राप्त कके 
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चैतन्यमूर्ति आत्माका यथावत्‌ परिचय करके, श्रद्धा करके उस स्वरूपमें स्थिर 
होकर मोक्ष दशा प्रगट करता है । इसप्रकार वह चैतन्यमूति हीरेको श्रद्धा, ज्ञान 
और चारित्रके द्वारा अलग कर लेता है | 
७... आज मागलिक दिवस है# | महावीर भगवानके निर्वाण कल्याणक 
का दिन है | आजसे २४७० वर्ष पूरे इस मरत क्षेत्रमें भगवान महावीर विरा- 
जमान थे उनका जन्म कल्याणक दिन चैत्र शुक्ला त्रयोदशीको हुआ था। 
वे बहत्तर वर्षकी आयु पूणे करके निर्ताणकां प्राप्त हुए थे। आज उनका वह 
निर्षण कल्याणकका दिन है | 
जैसे यह सब आत्मा हैं वैसा ही महावी' भगवानका आत्मा था| वे 
मी पहले चार गतियोमें श्रमण करते थे, उनमेंसे वे उन्नति क्रममें चढ़ते चढ़ते 
तीथैकर हो गये मगवानका आत्मा चार गतियोंमें था, वहसि सतूसमागम प्राप्त 
- करके ऋमशः आत्म प्रतीति हुईं। जेसे चौसठ पुटी पीपलको पीसते पीसते वह 
(आंबिक चरपरी होती जाती है, वैसे ही आत्मामें परमानद भरा हुआ है वह प्रयास 
द्वारा प्रगट होता है। भगवान महावीरके आत्मामें स्वाभाविक परमानद तो भरा 
ही था, उसे ऋमशः प्रयास करके प्रगट कर लिया, और यह प्रतीति कर ली कि 
मैं मन, बाणी, देह इत्यादिसे प्थक्‌ आनन्दमूर्ति हूँ । 
भगवान महावीर इस भव्से पूर्व १० वें स्त्रममें थे और उससे पूरे नंद 
नामक राजाके मबर्में आत्म प्रतीति पूर्वक चारित्रका पालन किया था। वें नम्न 
दिगम्बर मुनि होकर स्वरूपरमणतामें लीन थे वहों उस भवर्मे उन्होंने तीयेकर 
गोत्रका बन्ध किया था | वे उस समय ऐसी प्रतीति पूर्वक श्रात्म खरूपमें रमण 
कर रहे थे कि पुण्यका एक रजकण या शुभगगका एक अश भी मेरा स्वरूप 
नहीं है । इसी भूमिकामें शुभविकल्प उत्पन्न हुआ कि शरे ! जीवॉको ऐसे स्व- 
रूपका भान नहीं है | स्व॒रूपरमणतासे बाहर आकर उनको विकल्प उठा कि- 
् चैतन्य स्वभावकों समी जीव क्यो कर प्राप्त करे “सर्व जीव करूँ शासन- 
_रेसी, ऐसी भाव दया मन उलसी” और यह विकल्प उठा | तर ऐसी भाव दया मन उलसी” और यद्द विकल्प उठा कि सभी जीव ऐसा 


+ भगवान महावीरके निर्वाण दिवसपर यह प्रासगरिक विवेचन (सबत १९९९ की 
कार्तिक कृष्णा अम्रावस्याको ) किया गया था । 


का 
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स्वभाव प्राप्त कर लें। किन्तु इसका वसविक्र कर्थ यह है कि अहा ! ऐसा 
मेरा चेतन्यस्वभाव कब पूर्ण हो ? में कब पूर्ण होऊ £ मेरी भाग्नाकी प्रवलता 
हुई और बाइरसे ऐसा विकल्प उठा कि सभी जीव ऐसा स्वमाव फ्यों कर 
ग्राप्त करे ? बचत, ऐसे उत्ह शुभमत्से ती4कर तामक कर्मका बन्‍च हो गंया | 

जिस मायसे तीयकर प्रकुतिका बनन्‍्ध हञआ बढ़ भाव भी आत्माऊो 
लाम नहीं करता, उस शुभगागक्े टूटने पर दी भविष्यम केवलज्ञान होता है | 
तीयकरकी जो वाणी खिर्ती है, उसवार्णीके रतरफण स्परूप प्रतीनिकी मूमिता 
में बँंधते हैं। भगवानके आत्माम यह मान था कि यह शाग समेत कत्तव्य नहीं 
है, भोर वे स्वरूपमें रमण कर रहे थे, ऐसी भूमिकार्मे तीर्वकर प्रकृतिका वन्‍्ध 
हुआ था । जद्दों रगको लाभस्ूप माना जाता है, उस भूमिकामें तीयैंकर परक्ृतिका 
बन्ध नहीं होता, परन्तु राग मुके जामझूप नहीं 5. में संगझा कर्ता नहीं हैं- 
ऐसी प्रतीति की भूमिकामे तीयकर प्रकृतिका बनन्‍्च होता £ै | हर 

महावीर भगवानने नद राजाके भव ऐसी वाणीका वन्‍्ध किया था 
कि भविष्यमें पात्र जीवोफो लाभ दे सके, और भय थार करनेगे निमित्त हो, 
तथा श्रत्य जीयोशो पार होनेत्रे लिये स्नोत्कृष्ट निमित्त हो | उनने ऐसी नीर्थ- 
कर प्रकृतिफा बंच क्रिया, और तीर्थंकर पदसे उनकी जो दिव्यध्यनि खिरी वह 
अनेक जीवोके उद्धारमें निमित्त हुई । 

महावीर भगवानके जीवने नन्‍्द राजाके भवर्मे चारित्र पालन किया 
ओर फिर अनुक्रम पूर्वकत आयु पूर्ण करके बहसे १० वें खगेमें उत्नन्न हुए, 
वहाँ १० वे खगीमें जब्र भगवानकी आयु छुद्द माहकी और शेप रह गई तब 
छुद् मास पूर्वसे ही अन्य देवोको यह ज्ञात होगया कि-इस भरतत्तेत्रमें छुद्द मास 
बाद त्रिशला राणीकी कूखमें १० वें खगसे चौवीसत्रे तीथकर आेगे। इस- 
लिये वें देव छुद्द मास पूर्वते ही माताके पास आकर माताकी सेवा करने लगे। . 
देवगणश माताके पास आकर कहने लगे कि हैं रत्नकूल धारिणी माता धन्य हक 
तुम्हारी कूखमें छुद्द मास वाद जगतके तारक, अनेक जीबोक़े उद्धारक ब्रिलोकी- 
नाथ तीर्थंकर आनेवाले है | देवगण छुद्द मास पूर्वसे ही माता-पिताके घर रत्नो 
की वर्षा करने लगे | 


जीवाजीबाधिकार : गाया-४६ | २९३ 


यहाँ इन रत्नोंका कोई मूल्य नहीं है, रत्न तो धूल समान हैं, जहाँ 
अनच पकता है, वहाँ उसके साथ भूसी तो होती ह्व | तीथेकर भगवानके साथ 
ही घान्यक्ा पाक आता है, और पुण्य तो उसका भूसता है, जिसका कोई मूल्य 
हों है । किसान भूसेके लिये नहीं किन्तु अन्नके लिये खेती करता हे | इसी 
प्रकार जहों मोक्ष मागेका घान्य उत्न्न होता है, चढ़ा उसके साथ ही शुभ परि- 
णामसे तीथेक्र और चक्रतर्ति इत्यादि पदरूपी भूमा तो सहज ही होता है । 

जिसके पूर्ण परमानन्द दशा प्रगट दो गई है, ऐसे परमात्मा फिर अव- 
तार नहीं लेते, किन्तु जगतके जीवोमें पे ही एक जीव उन्नति ऋमसे चढ़ते चढते 
जगदूगुरु तीथेकर होता है | जगतके जीवोकी जब ऐसी योग्यता तैयार होती 
है, तब ऐसा उत्कृष्ट निमित्त मी तेयार होता है। 

महावीर भगवानके गर्भमें आनके सत्रा नौ महीने पश्चात्‌ उनका 
"जन्म हुआ, नत्र सौवर्म इन्द्र ओर देवोंने आकर मगवानका जन्मकक््याणक 
महोत्सव किया । सौधर्मन्द्रके साथ उनकी शी इन्द्राणी भी आती है, और 
वह्द माताके पास जाकर कहती है कि हे रत्न कूछ वारिणी माता ! है जननी ! 
तुम्हें धन्य है। और इसप्रक्ार स्तुति करके भमगवानको उठाकर सौधर्म इन्द्रको 
देती है । सौवर्म इन्द्र भगवानकों सहस्न नेत्रसे ठेखता है फिर मी तृप्त नहीं होता। 
फिर वह भगवानको मेरु पर्वत पर ले गया और वहाँ भगगनका जन्मामिषेक 
किया । इसप्रकार इन्द्रो ओर देवोने भक्ति पू्वेंकत भगवानका जन्म कल्याणक 
महोत्सव किया । 

भगवान महावीर तीस वर्ष तक गृहस्थाश्रममें रहे ओर उसके चाद 
दीक्षा प्रदृश की | देवोने आकर दीक्षा कल्याणक महोप्सव किया । भगवान 
दीक्षा ग्रहण करके बारह वर्ष तकस्वरूप रमणतामें लीन रहे | उनका यह काल 
इच्छा निरोध रूपसे खरूप रमणतामें व्यतीत हुआ, तत्पश्चात्‌ वैसाख शुक्ला दश- 
मीक्रे दिन उन्हे क्रेबलज्ञान प्रगठ हुआ। केवलज्ञानमें तीनकाल, तीनलोक हस्ता- 
अलक्वत ज्ञात होते है, ओर खपर पदार्थोक्रे अनन्त भाव ज्ञात होते है | तीय- 
कर देवको केवलज्ञान होने वाद तत्काल ही दिव्यथनि खिरती है । अन्य सामान्य 
केवलियोके लिये ऐस। नियम नहीं है, किन्तु तीयंकर भगवानके तो नियमसे ही 


पा पी आप 
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दिव्य ध्वनि दिरती है, किन्तु महावीर भगवानकों केवलज्ञान प्रगट हो गया 
समवशरण रच! गया किन्तु दिव्य जवनि नहीं खिरी । तब इन्द्रको विचार आया 
कि भगवानकी दिव्य ल्वनि क्‍यों नहीं खिन्ती ” और फिर उसने अपने अवधि- 
ज्ञनसे ज्ञान किया कि समार्मे उन्क्ृष्ट पात्र जीव नहीं हैं. तलरचात्‌ उसे यह 
ज्ञात हुआ कि उसके लिये एक मात्र गौतम ही पात्र हैं. इसलिये इन्द्र ब्राह्मण 
का रूप धारण करके गौतमके पास गया गौतम चारों वेदों प्रवीण था, ओर 
उसे शात्रार्थकी वहुत रुचि थी, त्रह्मणरूप धारी इन्द्रकी बात चीनसे उत्तेजित 
होकर गौतम भगवान महावीरके फस जानेको तैयार हो गया, और मगवानके 
समवशरणके निकट जछ मानस्तम्मके पास पहुँचा तब उसका अमिमान गलित 
हो गया वह भगवान मद्ावीरके दशन करके धर्मकों ग्रात्त इुआ और मुनि हो गया । 

इसप्रकार मगगशनकी वाणीको मेलनेके लिये सर्ोत्क्ृप्ट पात्र गौतम 
स्वामीके आनेसे भगवानकी विव्यघ्वनि खिरने लगी | गौतम खामी चार ज्ञान घारी 
होगये और उन्हे गणावर एढ़ ग्राप्त हुआ | इसप्रकार भगवान महावीरके केवल- 
ज्ञान होनेक्रे वाद ६६ थे दिन विव्यध्वनि खिरी वह शुभ दिन श्रावण ऋृषप्णा 
अप्ावस्वा है, जो कि वीर शासन जयतीक्ना ठिन है, शास्रम्ररूपणाका दिन है | 
फेवलज्ञानमें अनन्त भाव ज्ञात होते है, इसलिये उनकी विब्यब्वनिर्म मी अनन्त 
रहस्व प्रगट होते हैं | ज्ञानमें भाव पृत होनेसे बाणीमें मी पूथ्र भाव आता है। 

मगवान महावीरकी झायु छर्‌ वर्षक्षी थी। इस समय महा विदेह 
ज्षेत्रम श्री सीमंबर मगवान चेतन्यमूर्ति परमात्मा समवशरणामें इन्द्र और गण- 
धरादिकी समारमे विराजमान हैं उनकी अआशयु ८० लाख पू०की है | जीवन्मुक्त 
रूपसे वे तेग्दवी भूमिकामें विराज रहे हैं उनकी भायु बड़ी हैं | 

महावीर खामीकों केदल ज्ञान प्रगट हुआ अर्थात्‌ ज्ञानावरणीय, दशना 
बरणीय, मोहनीय और अतराय नामक चार घातिया कर्मोंका नाश हो गया | 
तत्परचात्‌ वे केबली, जीवनमुक्तनशारमें तेरहवें गुणस्थानमें रहकर तीस वर्ष तक / 
बिहार किया. और उसके वाद वेंदनीय, भायु, नाम, और गोत्र इन चारो अघ- 
तिय कर्मोंका नाश कर्क पावापुरीमे निर्बाण प्राप्त किया । चौदहरें गुरास्थानमें 
रनेका इतना ही अल्य समय होता है जितने समयमें ञअ हर, ठ. उऋछ, लू, 
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शब्दोंका उच्चारण होता है। चौदहवें गुणस्थानमें प्रदेशोंका कम्पन मिटकर 
श्रकम्प द्वो जाता है, तत्पश्चातू शरीर छूटता है, और भगवानका आजमा मुक्त 
होता है । पारिणामिक भाव सम्पूर्ण निर्मल रूपसे प्रगट हो जाता है | जैसे एरंडे 
अं बीज फलमेसे छूटकर ऊपरको जता है, उसी प्रकार आत्मा अलग होकर 
ऊर्घ्वश्रेणीत्ते ऊपरको जाता है | ऊर्घ्यगमन चैतन्यका खभाव है, इसलिये ऊपर 
सिद्ध क्षेत्रको जाता है | 
भगवान महावीरकी आनन्द दशा, पूर्णानन्द मुक्त दशा तो यहीं प्रगट 
हो गई थी परतु प्रदेशोंका कमन दूर हो जानेसे अकम्प होकर देहके छूट- 
जाने पर वे प्ूर्णानिद महावीर मगवान श्राजके दिन मुक्त हुये थे । पावापुरी 
नामक जो क्षेत्र है, वहोंसे समश्रेणीसे ठीक ऊपर सिद्ध क्षेत्रमें मगवान महावीर 
परमात्मा विराजमान हैं | श्ात्माका देहसे सर्वया छूट जाना सो मुक्ति है । अपना 
ज्ञानानद मूर्ति खभाव रह जाये, ओर दूसरा सब छूट जाये सो इसका नाम 
“मुक्ति है । भगवान मह्दावीरके बिरहसे भव्य जीवोंके प्रशस्त रागके कारण आँखो 
से अश्रधारा बह निकली थी, और वे कह रहे थे कि आज भारतत्र्पका सूर्य 
अस्त हो गया ! किन्तु भगवान महावीरका आत्मा मुक्त हुआ था इसलिये 
इन्द्रादिने उनका निर्वण कल्याणक महोत्सव मनाया था। 
जब भगवान मोक्ष पधारे तब पावापुरीमें इन्द्रों और देवोंने आकर 
रन दीपको इत्यादिसे महा मांगलिक महोत्सव किया था, इसलिये आजका दिन 
दीपावली या दीपोत्सवके नामसे पुकारा जाता है | 
आाजकल।|लोग बही खाते आदिकी पूजन इत्यादि करके सासारिक 
हेतुओंसे दीपावली मनाते हैं, किन्तु वास्तवमें तो आजका दिन पूणानिंद खभाव 
को प्रगट करनेकी भावनाका है। जैसा मगवानका आत्मा है, बैसा ही मेरा 
आत्मा है, ऐसा विचार कर खभावकी प्रतीति करके विभाव परिणामोकों खरूप 
स्थिस्ताके द्वारा तोड़ दूँ, इसप्रकार आत्म वीगैक्रो जागृत करनेका आजका दिल है। 
जब जगतके जीव मरते हैं. तब्र जोक मनाया जाता है, किन्तु भग- 
वानकी मुक्तिका महोत्सत्र दोता है, क्योरि वह माण नहीं किन्तु सह जानद 
खरूपमें विधजमान रहनेका आत्माका जीवन है, इसलिये उनका महोत्सव होना 
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है | पूर्णानद, सहजानद खमावमें रहनेका नाम मुक्ति हैं| 

महावीर भगवानने अपनी वाणी द्वारा जो खरूप कहा उसे गणघरो 
ने मैला, और वही वाणी आचाये परम्परसे आजतक चली आ रही है| इस 
भरत क्षेत्रमें परम गुरुदेव श्रीकुन्दकुन्दाचार्यने शाल्रोकी स्थापना की है, ओर 
श्रुतकी प्रतिष्ठा करके अप्ूव॑ उपकार किया है । णह वात जेसी है, वैसी ही 
लोगोंके मनमें जमना कठिन प्रतीत होती है। श्रीकुन्दकुन्दाचाये देवने यह 
समयसार शात्र स्रों कृष्ट योगसे समझाया है, इसमें केव्रलज्ञान मध हुआ है । 

लोग कहेंगे द्लि यह तो छोटे मुँह वडी वात है, परतु अभ्िकों बालक 
छुए या बड़ा किंतु दोनोको उसकी उष्णाताका समान अबुभव होगा | छुद्द 
महीनिका वालक अग्निके खमावकों जेसा जानता है, वैसा ही वयोदुद्ध पंडित और 
विज्ञानी जानता है | दोनोके अनुभत्रमें कोई अन्तर नहीं होता | हाँ, वालक 
अग्निका विशेष कथन नहीं कर सकता और बड़ा आदमी विशेष कथन कर 
सकता है, इसलिये कथनमें अतर हो सकता है, किंतु दोनोंके अनुभव अतर.(४ 
नहीं होता । 

इसीप्रफार त्रिलोकीनाथ, तीयकर देव तीनकाल और तीनलोकके विज्ञान 
के महा पडित हैं, उन्होंने जसा वस्तु खरूप जाना है, वैसा ही अविरति 
सम्यग्दृष्टि बालक भी जानता है. केवली और अबविरति सम्यकदृष्टिकी प्रतीतिमें 
कोई अगर नहीं होता । जेसी स्व्रभावकी प्रतीति केवलज्ञानीकी होती है, वैसी ही 
प्रतीति गृहस्थाश्रमी राज्य कग्ते हुए युद्धम स्थित चतुर्थ ग्रुणस्थानवर्तीकी मी 
होती है, दोनोकी प्रतीतिमँ कोई अतर नहीं होता | एक भी रागका अश 
मेरा स्वरूप नहीं है, ऐसी प्रतीति चतुर्थ गुणस्थानवर्ती सम्यकवीके होने पर 
मी वह दया, दान, पूजा, भक्ति इत्यादिमें युक्त होता है, और शुभभावोसे युक्त 
सी होता है, तथापि उसक्री और केव्ली तथा सिद्ध भगवानकी स्वभावक्री 
प्रतीति एक-सी ही होती है, मात्र ज्ञान और चारित्रमें अतर होता है । 

निचली दशावाला व्यक्ति वीतराग नहीं है इसलिये इसे राग द्वोता /६ 
है| चतुर्थ गुणस्थानत्र्ती जीवके पुण्य--पायके भाव द्ोते हैं किन्तु वह सम- 
भता है कि मेरी पुरुषार्थकी अशक्तिके कारण यह भाव होते हैं, जो कि मेशा 
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स्वभाव नहीं है | उन्हे अपना स्वमाव नहीं मानता इसलिये शुभाशुभ भावको 
अपना कर्तव्य नहीं मानता; वह शअआत्मस्वरूपमें स्थिर होनेको ही कर्तव्य मानता 
है । इसलिये उसका पुरुषार्थ मी उसीप्रकारका होता है, और जत्र वह अवि- 
“"रति सम्यकूदृष्टि स्वरूपमें स्थिर होता है, तब तब अशत' सिद्ध समान अनुभव 
करता है। 

महावीर मगवानके बाद गौतमस्वामी, सुधर्मस्वामी,और जम्बूस्वामी तीन 
केवलज्ञानी होगये हैं। उनके परचात्‌ एकावतारी जीव हुए हैं वतमानमें मी एकाब- 
तारी पुरुष होते हैं, और पचमकालके अन्त तक एकावतारी जीव होंगे। यह 
पंचम काल २१ हजार वर्षका है, जिसमेंसे भ्रमी ढाई हजार वर्ष समाप्त हुए, और 
साढ़े अठारह हजार वर्ष शेष हैं। पचम कालके अतमें साधु श्रार्यिका श्रावक 
ओर श्राविका यह चार जीव एकावतारी होंगे, वे देवका एक भव धारण करके, 
फिर मनुष्य होकर मुक्त होंगे । 
- जम्बूस्वामीके बाद भी कई सत मुनिर्योके चौदह परवेका ज्ञान था, 
ओऔर वे एकावतारी हुए, ओर पंचम कालके अतमें यद्यपि चौदद प्ूवेका ज्ञान 
नहीं होगा,--अल्पज्ञान ही होगा, तथापि उनमेंसे भी एकाबतारी होंगे, दोनोके 
एकावतारीपनमें कोई अन्तर नहीं है। 

भगवान महावीरने समवशरणामें दिव्यध्वनि द्वारा यह प्रगट किया था 
कि पचमकालके अंत तक एकावतारी जीव होंगे । केवलज्ञानीके जैसी स्वभाव 
की ग्रतीति होती है, वैसी ही प्रतीति चतुर्थ युशस्थानवालोंके होती है। जैसा 
एकाबतारीपन पचमकालके प्रारंभकें चौदह प्रूवे धारी मुनियोके था, बैसा ही 
पंचमकालके अतके जीवोके भी होगा । वे जीव भी श्राक्मप्रतीति करके स्पिरता 
के बलकी भावनासे एक भवमे मुक्त होंगे | इसप्रकार दोनोकी मुक्तिके फलमें 
कोई अतर नहीं है | प्रारम्म और अत दोनो एकसे हैं। यथपि ज्ञानकी न्य- 
नाधिकता है, किन्तु मुक्तिके फलमें कोई श्रन्तर नहीं है, श्रद्धा और मुक्तिके 
फुलमें-दोनों कोई अतर नहीं है | भगवान महावीर कह गये है कि २१ हजार 
वर्ष तक लाखों करोड़ोमें से कोई कोई जीव आत्म प्रतीति करके इस शासनमें 
एकावतारी हुआ करेंगे | सम्यकत्वी और केवलज्ञानीकी श्रद्धामें समानता होती 

इ 
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है, और भगवान महावीरके वाद होनेवाले मुनियों तथा पचमकालके अन्तमें 
होनेवाले सम्यक्वी जीव एकावतारी होंगे उनकी मुक्तिके फलमें दोनो ही समान 
हैं। पहली श्रद्धा और दूसरा मुक्तिके फलका अन्त दोनों समान हो गये । 


प्रारंभ और मुक्तिका फल दोनों एक दो गये । ४ 

महावीर भगवान श्राजके दिन मोक्ष पधारे थे, उनकी वाणी परंपरासे 
अभी तक चली आरा रही है । यद्द समयसारकी वाणी भी उसी परंपरामें से है । 
जगतके मनमें यह जमे या न जमे किन्तु यह वही वाणी है। 

जब कि पंचम कालके अन्‍्तमें भी चार जीव आत्म प्रतीति करके 
एकावतारीपन प्राप्त करेंगे तव फिर इस समय भी क्यो न हो सकेगा * बालक 
बालिका भी आत्म ग्रतीति कर सकते हैं | सभी आत्मा त्रिलोकीनाथ हे, उनमें 
कोई अनर नहीं, मात्र शरीरमें अतर है | बालिका भी जैसा आत्मस्वरूप परसे 
मित्र कहा गया है, वैसी श्रद्धा कर सकती है। जब कि पचमकालके अंतर्मे 
मी श्रा्म प्रतीति दो सकती है, तो इस समय मी अवश्य हो सकती है। .* 

इस समय आत्मप्रतीति की जा सकती है, परन्तु पूर्ण वीतरागता ग्रगठ नहीं 

की जा सकती, क्योंकि पहले खय आत्मवीयको विपरीत कर रखा है, उसे अब 
सीधा करनेमे अत्यंत पुरुषार्थकी आवश्यक्ता है। व्तमानमें उतना पुरुषार्थ खय 
नहीं कर सकता, इसलिये इस समय पूरी वीतरागता नहीं हो सकती। इसमें मात्र 
अपनी पुरुषार्थकी अशक्तिका ही कारण है। 

भ्ात्मामे अखंडानन्द खभाव भरा हुआ है, जेसे दियासलाईको घिसने 
से तत्लण श्रप्नि प्रगट होती है, इसीग्रकार चेतन्यमूर्ति श्रात्मामे श्रनन्‍्त खभाव 
भरा हुआ है, ऐसे श्रात्माकी श्रद्धा करे कि मै अखंड प्ूर्णानन्द खरूप हूँ,- 
ओर इसप्रकार श्रद्धाको प्रज्वलित किया कि उसमेंसे केवलज्ञानकी सम्पूर्ण प्रकाश- 
मान ज्वाला अवश्य ग्रगठ होगी। वह अपने सचिदानन्दः खरूपकी प्रतीति 
करके सममे कि मेरे पुरुषार्थकी कमीके कारण एक-दो मव और होगे | वह 
भपनी अशक्षिको समझता है, इसलिये पुरुषार्थ जागृत करके अवश्य केवल- 
ज्ञान प्रगठ करेगा | 


यथार्थ तत्का श्रवण करके यथार्थ प्रतीति करे, और उसमें जो शुभ 
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परिणाम हों, अर्थात्‌ तत्नकी सन्मुखतामें जो विकल्प हों, और उन विकल्पोंसे 
जो पुण्य बन्ध हो उस पुण्यका प्रवाह प्रगट होगा । ऐसी पुण्य प्रवाहकी प्राप्ति 
अन्यत्र नहीं दो सकती | तल श्रद्धालुको ऐसे पुण्यक्नी भी इच्छा नहीं होती | 
बह श्रद्धाके बलसे पुण्यका नाश करके अवश्य ही केवलज्ञान प्राप्त करेगा । 
पा ऐसा नहीं मानना चाहिये कि यह बात हमारी समझें नहीं आ 
सकती, ओर यद्द मी नहीं मानना चाहिये कि भमुक जीवने पूर्वफ्ालमें बहुत 
पाप किये थे इसलिये वह यह बात नहीं समझ सकता | अरे ! कलका पापी 
आज आत्रप्रतीति करना चाहे तो हो सकती है। सत्समागम करके सरल बने 
ओर सीधे सच्चे परिणाम करले तो क्षणभरमें केतरलज्ञान प्राप्त कर सकता है। 
ऐसे अनन्त उदाहरण मौजूह हैं कि कलके लकड़हारे आज केवलज्ञान प्राप्त 
करके मोक्ष गये हैं इसलिये यह नहीं समझना चाहिये कि कलका पापी श्राज 
धर्मात्मा नहीं हो सकता । 
प्रायः लोग पापीकों देखकर तिरस्कार करते हैं, किन्तु हे भाई ! ऐसा 
>मत करो, क्‍योंकि वे भी आत्मा हैं, प्रभु हैं। उनका अपराध जानकर क्षमा 
करो समता धारण करो । वह भी सीधे होकर अपराधको दूर करके कल झआरा- 
धक हो जायेंगे उनकी आराधकता उनके हाथ है, वे करेंगे तब खय खतः ही 


केंगगे | तुम अपनी आराधकता करो । तुम्हारी आराधकता तुम्हींसे होगी । 

यहाँ जो भगवान महावीरकी वात कही गई है, सो वैसे खरूपको जो 
प्रगठ करेगा वह मुक्ति प्राप्त करेगा | जेसा भगवान मद्दावीरके आमाका खरूप 
है वैसा ही सत्र आत्माओंका है | आज मद्दावीर भगवानके जो गीत गाये हैं सो 
वे आत्म खरूपको प्रगट करनेके लिये हैं। यदि उस खरूपको समझ ले तो 
अमी मी एकावतारीपन प्रगठ किया जा सकता है ॥9६॥ 

अब यहाँ समयसारकी प्रासगिक बातको लेते हैं । इससे पत्र यह कहा 
जा रहा था कि चैतन्य शक्तिके अतिरिक्त जो भाष हैं, वे सब श्रन्य है, उनका 
खरूप निम्नलिखित छुद्द गाथाओंमें कहा गया है।--- 


' जीवस्स ण॒त्यि वण्णो णवि गंधो ण॒वि रसो णवि य फासो । 
एवि रुव॑ ण्‌ सरीर॑ एवि संठाएं ण संहणएणं ॥ ५० ॥ 
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जीवस्स एत्यि रागो णवि दोसो णेव विज्जदे मोहों। 
णो पच्चया ण॒ कम्म॑ णोकम्म॑ चावि से णत्यि ॥ ५१॥ 
जीवस्स श॒त्थि वग्गो ण वर्गणा ऐेव फड्ढया केई । 
शो अज्कप्ट्राणा ऐेव ये अणुभायगणाणि ॥ ४२ का 
जीवस्स ण॒त्यि केई जोयट्टाणा ण॒ बन्धठाणा वा। 
ऐणेव य उदयट्राणा ण मग्गणट्टाणया केई ॥ ५३ ॥ 
णो ठिद्बिन्धट्टाणा जीवसस ण संकिलेसठाणा वा। 
णेव विसोहिद्याणा णो संजमलड्विगंणा वा॥ ५७ ॥ 
णेव य जीवट्टाणा ण ग्रुणट्वाणा य अत्थि जीवस्स । 
जेण दु एदे सब्बे पुमालदव्बस्स परिणामा॥ ५४॥ 

अथे।--जीवमें वणे नहीं है, गन्ध मी नहीं है, रस भी नहीं हैं 
स्पश मी नहीं है, रूप मी नहीं है, शरीर मी नहीं है, संस्थान मी नहीं है, सह 
नन मी नहीं है, जीवके राग भी नहीं है, द्वेष मी नहीं है, मोह मी विद्यमान 
नहीं है, प्रत्यय (आज्रव) मी नहीं हैं, कर्म मी नहीं हैं, और नोकर्म मी उसके 
नहीं हैं | जीवके वगे नहीं हैं, वगणा नहीं हैं, कोई स्पद्धकमी नहीं हैं, अध्या- 
त्मस्थान भी नहीं है, और अलुभागस्थान मी नहीं हैं, जीवके कोई योगस्थान 
भी नहीं हैं, अथवा बधस्थान भी नहीं हैं, ओर उदयस्थान मी नहीं हैं, कोई 
मार्गणास्थान मी नहीं है, जीवके स्थितिवन्धस्थान मी नहीं है, अथवा सक्लेश 
स्थान भी नहीं हूँ, विशुद्धस्थान भी नहीं हैं, अयवा सयमलब्धिस्थान भी नहीं 
है, ओर जीवके जीवस्थान मी नहीं हैं, अथवा गुणस्थान मी नहीं हैं. क्‍योंकि 
ये सभी पुदूगल द्वव्यके परिणाम है | 

जो काला, पीला, हरा, लाल, सफेद वर्ण है, सो सब जीबके नहीं हैं, / 
क्योंकि वे सभी पुदूगल द्ब्यके परिणाममय होनेसे अपनी अलुभूतिसे मिल्र हैं। 

भगवान आत्मार्मे किसी भी प्रकारका काला, पीला, हरा, सफेद और 
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लाल रंग नहीं है, राग आत्माक्ा खभाव नहीं है | यह सत्र पुदूगलकी अब- 
स्थाएँ हैं, उन रंगखरूप आत्मा नहीं है। आत्मा अग्निकी ज्योति जैसा नहीं 
है, अग्नि तो रूपी है, रंगवाली है, और भ्ात्मा अरूपी है, अरगी है । जो 
बाह्य प्रकाश होता है, उसे लोग आक्षज्योति कहते है, किन्तु वह आत्माकी 
ज्योति नहीं है । भात्माकी तो ज्ञानज्योति है, किन्तु स्वय कल्पना करके भूल 
करता है, कि मै ऐसे रगका हूँ, किन्तु भात्मा वैसा नहीं है । वे पौँचों रग 
शात्मानुभूतिसे मित्र हैं, अलग हैं। भगवान आत्मा किसी मी कांलमें रंगवाला 
नहीं है,-पाचो रंग पुदूगलकी पर्याय होनेसे जड़ हैं। उनसे आात्माकी अनु- 
भूति मिन्न है, इसलिये रंग आत्मामे नहीं है । 
श्राचायेदेवने जो यह २६ बातें कही हैं सो ये सब व्यावहारिक हैं, 
वह सब व्यवहार है अब्ृश्य | पहली बातमें-पुदूगलद्गव्य है, उसमें वणे, गध, 
रस्त स्पश सत्र है, किन्तु वे शआत्मामें नहीं हैं, लेकिन वे सब जगतमें हैं | यदि 
कोई यह माने कि वे सब वस्तुएँ जगतमें ही नहीं है तो वह महामिथ्यात्वी है। 
आचायदेवने यहाँ पुदूगलके परिणाम कहे हैं सो उसमें पुदृगलमें परिणमन 
स्थापित किया है, और यह बताया है कि पुदूगल कूठस्थ नहीं है। जीव 
कहकर जीव्र और आत्मा अलग नहीं, किन्तु एक हैं, यह सिद्ध किया है, 
क्योंकि एक मत जीव और आत्माको मित्र मानता है। पुदूगल है भवश्य 
किन्तु जीव उससे मित्र है। यह कहकर परमार्थ बताया है । 
सुरमि अर्थात्‌ छुगन्ध ओर दुरमि अर्थात्‌ दुगन्‍्ध मी आत्माक्े नहीं 
है, क्योंकि गध परमाणुओकी अवस्था है, इसलिये वह आत्मानुभूतिसे मित्र है। 
छुगन्ध या दुगन्ध पुदूगलकी पर्यायें हैं, आत्मामें छुगन्ध-दुग्गन्‍्ध कुछ मी नहीं है। 
आत्मा रंग और गन्धसे अलग है, ऐसे आत्माकी अनुभूति करो * ऐसे 
आत्मखभावमें रमणता करो ? जेसे भगवान महावीरका आत्मा वर्ण, गन्ध, रस, 
स्परशयुक्त शरीरसे रहित है, वेसा ही प्रत्येक आत्माका खभाव है | उस स्वभाव 
को पहिचानकर उसमें स्थिर होकर तू मी वैसा ही हो जा। 
++ पुदूगल द्वव्यमें पाच अकारके रस हैं,-कड्‌ वा, कषेला, चरपरा, खट्टा, 
और मीठा । यद्द पॉचों रस आत्मामें नहीं है, क्योंकि वे रजकण॒की पर्याय है। 


“५? 
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खट्टा-मीठा आदि रस पुदूगल द्रव्यमें होता है, वह रूपी है, आर जड़ है, तथा 
आत्मा अ्रूपी और चैतन्य है । जानना उसका स्वभाव है। पुदूगलका किसी 
भी अकारका रस आत्मार्मे नहीं है, क्योंकि वह पुदूगलका रस शआत्मानुभूतिसे 
मिन्न है, अज्ञानी जड़के रसको अपना मानता है, किन्तु वह रस आत्माके रससे 
सर्वेधा मिन्न है, विलच्षण है, वह पुदूगल द्वव्यकी पर्याय है। शात्माका अलु- 
भव उससे सर्वया मिन्न है | 

पुदृगल द्वब्यमें आठ प्रकारके स्प्ी है,-हलका, भारी कठोर, नर्म, 
रूखा, चिकना, ठडा, गर्म । यह सब पुदूगल द्रव्यके स्पश गुणकी पर्चाय है 
भगवान आत्मा उनके स्पशसे मिन्न है, उसका श्रतुभव मिन्न है, उस स्पशेकी 


समस्त अवस्थाओंसे आत्मा मिन्न है, इसकी श्रद्धा कर, और इसमें परसे निराली 
स्थिरता करना ही मुक्ति उपाय है | 


जो स्पर्शादि सामान्य परिणाममात्र रूप है, वह जीवके नहीं है | 
सामान्य परिणाममें बे, गन्ध, रस स्पर्श सब ले लेना चाहिये । स्पशनादि 
पचेन्द्रियोसे आत्मा मिन्न है, किसी मी पुदूगलकी अवस्था झात्मामें नहीं है 
पुदूगलकी सभी अवस्थाओंसे आत्मानुभव भिन्न है। इसलिये आत्मा उनसे मिन्न 
है, ऐसी श्रद्धा और ज्ञान कर ॒ तो पार लग जायेगा, नहीं तो कहीं मी अंत 
आनेवाला नहीं है । 

औदारिक आदि पॉच शरीर मी आत्माक्रे नहीं हैं | औदारिक, अर्थात्‌ 
उदार, और उदार अर्थात्‌ प्रधान जिसमें केवलज्ञान हो सकता है, इसलिये 
ओदारिक प्रधान शरीर है। वैक्रियक शरीरमें केवलज्ञान नहीं होता, किन्तु 
ओदारिकर्म ही होता है, इसलिये वह औदारिक शरीर कहा जाता है। केवल- 
ज्ञानका कारण औदारिक शरीर नहीं किन्तु आत्मा ही है। केवलज्ञान आत्मासे 
प्रगट होता है, किन्तु केवलज्ञान प्रगट होते समय साथ ही निमित्तमूत औदा- 
रिक शरीर होता है, इतना मात्र सम्बन्ध है। औदारिक शरीर आत्मासे मिन्र 
है, वह जड़ है और भात्मा चेतन $ । दोनो द्रव्य सर्वया मिन्न हैं।..ै 

बैक्रियक शरीर आत्माके नहीं, किन्तु ठेवों और नारकियोके होती 
है | जो जीव पहले घोर पाप काता है बह नरकमें जाता है, वद्दों उसके 
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शरीरके हजारों टुकड़े करे तो भी वह नहीं मश्ता, क्योंकि वह वैक्रियक शरीर 
पारेकी भाँति अलग होकर फिर मिल जाता है देवोंके मी वेक्रियक शरीर 
होता है | वैक्रियक अर्थात्‌ जो विक्रिया करे, मिन्न मिन्न शरीर बना सके | 
-देवोंक्रे वैक्रियक शरीर सुन्दर, और नारकीयोक़े चैक्रियक शरीर अछुन्दर काले- 
कुबड़े द्वोते हैं | देवके वैक्रियक शरीरकी परछाई नहीं पड़ती-जैसे कँ।चकी 


पुनलीकी परछाई नहीं पड़ती । वैक्रियक शरीरसे भी आत्मा मिन्न है, जड़ ' 


चेतन दोनो दव्य सर्वेथा मित्र हैं | इस शरीरमें चैतन्य ज्योति शरीरसे मित्र 
विराजमान है, ऐसे खरूपकी श्रद्धा करे तो आनन्द और सुख ग्रगट हो, यह 
बात यहाँ कही जा रही है । 


आत्मा आहारक शरीरसे मी मित्र है। छट्ठे--सातवे गुणस्पानमें कूलते 

हुए किसी किसी नग्न-दिगम्बर मुनिक्रे उस आहारक शरीरकी लब्धि प्रगट 
होती है। यदि उन प्तत मुनिको कोई सैद्धान्तिक शंका होती है, तो उसके 
-समाधानार्थ मस्तकमें से एक हाथ प्रमाण अत्यत सुन्दर पुतला निकलता है, 
वह जहों भगवान विराजमान होते हैं वहाँ जाता है, कहां जाकर भगवानके 
दशनमात्रसे उसका समाधान हो जाता है, और फिर वह पुतला वापिस 
श्राकर मुनिराजके शरीरमें प्रविष्ठ हो जाता है, उस शरीरको आह्ारक कहते हैं । 
ऐसा आहारक शरीर व्तमानमें इस क्षेत्रमें नहीं होता । महाविदेहद 

क्षेत्रमें सत मुनियोंक्रे वैसी लब्धि होती है। जो मुनि समवशरणमें बैठे होते 
हैं, उन्हे ऐसी शका नहीं होती, किन्तु कोई मुनि बहुत दूर विराजमान हो; 
और उन्हे वस्तु स्वरूपकी श्रद्धा एव ज्ञान होने पर भी यदि तत्वका सूच्माति- 
सुद्म चिंतन करते हुए कोई शका उपस्थित हो जाये. ओर समाधान न हो, 
तथा प्रश्न पूछनेकी इच्छा दो, तब उनके मस्तकमें से वह आहारक शरीरका 
पुतला निकलता है, और वह जहाँ श्रुत केवली अथवा केवली विराजमान हों 
बहों जाता है, वहँँ। जाकर उसे छुछु प्रंना नहीं पड़ता, किंतु उनके देखनेसे 
ही समाधान हो जाता है| आहारक शरीर पुदूगल दृब्य रचित होता है, और 
पुदूगल द्रब्यकी पर्याय दोनेसे वह आत्मानुभवसे मित्र है, जड़ है, और आत्मा 
ज्ञान खरूप है, इसलिये दोनों पदार्थ सर्वेया मित्र हैं । स्मरण रहे कि श्री कुंद- 
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कुन्दाचार्यदेव महाविदेह क्षेत्रमें श्राहरक लब्धिसे नहीं, किन्तु अन्य प्रकारसे 
गये थे | 

तैजस शरीरसे मी श्ात्मा मिन्न है । तेजस शरीर अनन्त रजकणोंका 
पिंड है--जड़ है। वह्द तेजस शरीर शरीरमें उष्णता ओर कान्तिका कारण है, वह- 
अआत्मासे मिन्न है | वह पुदूगलकी अवस्था है, उससे आत्माका अनुभव मिन्न है। 

कार्माण शरीर भी भात्मा के नहीं है। कर्माण शरीर सम्पूर्ण शरीर 
प्रमाण सुद्रम अष्ट कर्मोंके रजकणोकी रूपी मूर्ति है, वह जड़ है । कार्माण अर्थात्‌ 
कर्मके रजकणोका समूह, वह निमित्तरूपसे आ्त्माके साथ है, भात्मखभावमें 
वह नहीं है, आत्मा तो आत्मामें है, आत्मामें अष्ट कर्म नहीं हैं | जो आत्मामें 
नहीं है, वह श्रत्माको केसे हानि पहुँचा सकता है ? यद्यपि वह साथमें रहता 
है किन्तु आत्मामें नहीं है | 

कोई कद्दता है कि शरीर थच्छा होतो धम द्वो, शरीर निरोग हो तो 
धर्म हो, किन्तु जो आत्माका है ही नहीं उससे आत्माका धम केसे हो सकता है 

लोग कहते हैं कि--पहला छुख शरीरका निरोग होना है, दूसरा सुख 

वाल बच्चोंका होना है तीसय सुख घरमें अन्न भरा हो, चौथा छुख सुशील 
ञ्नीहो। 

किन्तु इन चारों प्रकारोंमें से किसीमें भी सुख नहीं है, सुख तो 
आध्मामें है, उस सुखकी पहिचान कर ! परमें जो सुख माना है, चह कल्पित 
सुख है, जड़की अवस्था जैसी होनी हो, वह वैसी ही होती है, वह तेरे श्राचीन 
नहीं हैं, परके झगड़ोंसे निदृत्त हो, शरीरकी कार्यवाही तुझसे नहीं हो सकती। 
शरीर आत्मामें नहीं है, जो तेरे आत्मामें नहीं है, उससे तुमे; किंचित॒मात्र भी 
छुख नहीं हो सकता | तेश छुख तुझमें ही खततन्र रूपसे वियमान है, उसकी 
पहिचान कर, कार्माण शरीर जगतकी वस्तु है । वह कोई वस्तु ही नहीं, भर्पात्‌ 
श्रवसस्‍्तु है, ऐसा नहीं हे । परन्तु वे कम तेरे झात्मामें नहीं हैं, ऐसे भत्माकी 
श्रद्धा कर | उस श्रद्धाके बलसे चारित्र प्रगट होगा, और उस चारित्रसे केवल- 
ज्ञान प्रगट होगा । औदारिक, तैजस और कार्माण शरीर, मनुष्य और पशुओं 
के द्वोते है| वैक्रियक, तेजस और कार्माण शरीर देवों और नारकीयोंके ते 
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है, पाचों शरीरोंका कर्ता आत्मा नहीं है । शरीरकी क्रियासे आत्मामें धर्म हो 
ऐसा नहीं है । शरीर त्रिकाल में मी शआत्माकी - सहायता नहीं कग्ता | तेरी 
मुक्तिका माग तुममें ही विद्यमान है, किसी बाहरी या परकी शरण लेनेकी आव- 
_श्यक्ता नहीं है । उसकी ही श्रद्धा कर, यही मुक्तिका मांग है। 

आज नूतनवर्ष प्रारम्भ हो रह्या है। अब समयसारका सुप्रभात नामक 
कलश कहते हैं:--- 

( बसततिलका ) 
चित्पिडचेंडिमविलासिविकासद्|स' 
शुद्धप्रकाशभरनिभेरसुप्रभात. | 
आनंदसुस्पितसदस्खलितैकरूप--- 
स्तस्थैव चायमुदयत्यचलार्चिरात्मा | २६८ ॥ 

अर्थ:--जो चेतन्यपिंड के निर्गेल विलासक्रे विकासरूपसे खिलता 
_है, (चैतन्य पुंजके अत्यन्त विकासका होना ही जिसका विकसित होना है,) जो 
शुद्ध प्रकाशकी अ्रतिशयताके कारण चुप्रमात समान है, जिसका सदा आनन्दमें 
सुस्थित, अस्खलित एकरूप है ओर जिसकी अचल ज्योति है, ऐसा यह शआत्मा 
उसीके उदित होता है, - जो पुरुष प्॒र्नोक्त रीतिसे इस भूमिक्राका श्राश्रय लेता है। 

सुप्रभात अर्थात्‌ केवलज्ञानका प्रकाश। जो केवलज्ञानका प्रकाश आत्मा 
में उदित हुआ वह कभी अस्त नहीं होता, उसे सुप्रमात कहते हैं । प्रभात तो 
बहुतसे उदित होते हैं, किन्तु जिस प्रभातके उदित होनेसे आत्माका प्रकाश हो 
ओऔर वह कमी अस्त न हो, वही वास्तविक सुप्रभात है। ससारका सूर्य तो प्रात.- 
काल उदय होता है, और सायकाल शस्त हो जाता है, किन्तु इस आत्माका 
केवलज्ञान सूथ उदय हुआ सो हुआ फिर कमी अस्त नहीं होता, उसको 
सुप्रभात कद्ठते है, इसीआ नाम सच्चा प्रभात उदित हुआ कहलाता है । 

जो आक्षप्रतीतिसे अपने पुरुषार्थ के द्वारा केवलज्ञान प्राप्त कराये सो 
सुमंगल है । निर्मल सम्यकृदशन, निर्मल सम्यकुज्ञान और निर्मल सम्यक्‌चारित्र 
गुणकी निर्मल पर्याय प्रगट हो सो पवित्र पर्याय है, पवित्र भाव है। उस पवित्र 
पर्यायक्रे प्रगट होनेपर राग-द्वेषकी अपवित्र पर्यायक्रा नाश होता है सो मगल 
ड्६ 
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है | आत्मामें तीनकाल और तीनलोकमें सी रागका एक अशमात्र भी नहीं है, 
ऐसी प्रतीति केवलज्ञान प्राप्त कती है | जो राग-द्वेषको गज्ा दे और केवलज्ञान 
प्राप्त कगये सो ऐसा सम्यकृज्ञान खय॑ मागलिक है | 

इस कलशमें आचार्यदेवने सुप्रभातका वर्णन किया है । इसमें चार , 
बातें कही हैं | अनन्तज्ञान अनन्तदशन अनन्तशानन्द और अनन्तवीय-यह 
झनन्तचतुष्टय प्रगट हो, सो यही छुप्रभात मंगल है | 

जब भगवानके अनन्तचतुष्टय ग्रगट होता है, तब समस्त लोकमें 
प्रकाश होता है, नारकी जीवॉको भी दो घड़ीके लिये शाति हो जाती है। जब 
तीथैकरदेव केवलज्ञान प्राप्त करते हैं, उस समय जगतके जीवोके साताका उदय 
होता है, ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है। श्रनन्तचतुष्टय खय॑ प्रगट करते हैं 
और अपने पुरुषार्थके द्वारा खयं ही कल््याणपदको प्राप्त करते हैं उसीके साथ 
तीयैकरदेवके ऐसे सर्वोत्कृष्ट पुणयका योग होता है, कि जिससे जिन्हें आत्मस्व- 
रूपकी खत्र नहीं है, उन जीवबोंके भी असाता दूर होकर दो घड़ीके लिये साता 
छो जाती है, उन जीवोके पुण्योदयक्रा और तीवैकर भगवानके केवलज्ञानके 
साथके सर्वोत्कृष्ट पुण्यातिशयका निमित्तनेमित्तिक सबध है । समस्त लोकमें प्रकाश 
होनेकी परमाणुओंकी योग्यताका और भगवानके केवलज्ञानके समयके पुण्या- 
तिशयका निमित्त नैमित्तक संबंध होता है । 

प्रत्येक आत्मा अनन्तज्ञानसे परिषृणे है, स्त्रये ही अनन्तज्ञानसे परिषृणे 
है।-ऐसे भाव्माकी स्त्रय प्रतीति करे और ज्ञान करे तो उसे अचुकमसे स्वरूप- 
स्थिरता ( चारित्र ) होकर राग-द्वेषका सर्वया अभाव होता है | ज्ञान स्वये समा- 
घानस्वरूप है। ज्ञान चाहे जैसे संयोगोंका समाधान करता है और निष्कर्ष 
निकालता है | वह्द ज्ञान स्वरूप में स्थिर हुआ कि राग नष्ट हो जाता है, यह 
चारित्रअंतरंगकी क्रिया है । 

अनुकूलता या ग्रतिकूलताके सयोग तो ज्यों के त्यों बने रहते हैं 
किन्तु ज्ञाता ऐसा समाधान करता है कि मै तो ज्ञानस्वरूप हूँ, जानना ही मेरा 
स्त्रभाव है, यह सयोग मुझ ज्ञायककों कोई छुख दुःख नहीं दे सकते | ऐसा” 
करनेसे राग-द्ेषका अभाव और शाति होती है, क्योंकि ज्ञान स्वयं ही शांतिस्व- 
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रूप है । ज्ञान, ज्ञानमें रहकर समाधान करता है, तव शाति साथमें ही भाती है। 

यदि ज्ञान समाधान न करे तो राग-द्वेषकी कल्पना करता है कि 
के सयोग मुमे दुःख या छुद्ध देते हैं, इस प्रकार अन्य पर दृष्टि रखकर छुख 
दुःखकी कल्पना किया करता है | ज्ञान या तो समाधान करता है या राग-द्ेषकी 
कल्पना करता है, इसके अतिरिक्त ज्ञान दूसरा कुछ भी नहीं करता | 

ज्ञान समाधान करके अपनेमें स्थिर हो सो यही ज्ञानकी क्रिया है, 
ज्ञान परकी क्रिया नहीं कर सकता । वह खय॑ समकता है कि मै एक ज्ञाता- 
खरूप ही हूँ । जाननेवालेका श्र्थ है ज्ञान, ज्ञान खयंदु.व खरूप नहीं होता। 
यदि ज्ञान खय दुःखरूप हो तो फिर दुःखको दूर करनेका उपाय ही कहँ। रहा | 
अर्थात्‌ ज्ञान खय समाधान पूर्वक राग-हषमें युक्त न हो सो यही चारित्र है, 
ओर यही ज्ञानकी क्रिया है, तथा यही ज्ञान और क्रियाका समन्वय ( मेत्न ) 
है, यही स्याह्माद है । 

अन्तरज्ञानकी स्थिरता रूप क्रिया ही चारित्र है, जड़की क्रियासे चारिन्न 
नहीं होता । चारित्र झआत्माक्रा गुण है, इसलिये आत्माका गुण चैतन्यकी क्रिया 
से प्रगट होगा, कि जड़की क्रियासे ” जड़की क्रियासे आत्माका चारित्र तीन- 
काल तीनलोकमें प्रगट नहीं हो सकता । 

जो पुरुष इस भूमिका का आश्रय लेते हैं, और जो उपरोक्तानुसार 
ज्ञान तथा चारित्रकी मैत्री जैसी कही गई उसे ययावत्‌ सममते हैं, उन्हीं 
चैतन्यपिंडका निरगैल बिलसित, विकास द्वोता है। 

वस्तु, वस्तुका ग्रुण और वस्तुकी कारणरूप पर्याय अनादि अनन्त 
निर्मेल है, तीनो मिलकर अखण्ड एक वस्तु है। इसप्रकार दृष्टिका विषय पहले 
किया था, जिसके फलस्वरूप केंवलज्ञानीके अनन्त दशन ग्रगट हुआ | इस 
कलशमें पहले दर्शनकी बात कही है, इसीमें केवली मगवानके अनन्तचतुष्टय 
की! मी समावेश है | 

धर्मास्तिका4 उसका ग्रुण, और उसकी पर्याय, त्रिकाल निमल हैं | 
प्रत्येक वस्तु स्वयं अनादि-अनन्त द्रब्य, गुण और पर्यायसे त्रिकाल निर्मल है। 
इसीप्रकार मै भी द्रव्य-युण-पर्यायसे परिपूर्ण वस्तु हूँ । झात्मा वस्तु, उसके 
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ज्ञनादि गुण, और उसकी कारणपर्याय, त्रिकाल निर्मल है | भाप्तमा दृब्य गुण 
पर्यायसे अनादिश्ननन्त परिषृणे वस्तु है, उसमें विकार नहीं है, शरीर नहीं है, 
पुण्य नहीं है, पाप नहीं है, अनन्त गुणका पिंड आत्मा पवित्र है, उसकी श्रद्धा 
के बलसे अनन्तदशन प्रगट होता है । शक 

यह सुप्रभात मागलिक है; श्रीमद्‌ राजचन्द्रजीने मी कहा है कि रात्रि 
व्यतीत होगई प्रभात हुआ निद्रासे जागृत हुए, अब मोह-निद्रा टालनेका प्रयत्न 
करो । निद्ासे मुक्त होनेके लिये भाव निद्राको दूर करनेका प्रयत्न करो । भाव 
रात्रि दूर होकर आत्माका प्रकाश हो ऐसा प्रयत्न करो। 

आत्तायदेव कहते हैं कि पहले आत्माका विश्वास जमना चाहिये। 
जैसे परमें विश्वास जमा रखा है, उसीप्रकार ग्रतीतिके विषयमेँ आनेवाले अखड 
आत्माका विश्वास करे तो उसके फलखरूप अनन्तदरन प्राप्त हो । 

इस कलशमें आचार्यदेवने कहा है कि-चैतन्य पिंडके निरगल, 
विलसित, विकासरूप जो खिलता है, अर्थात्‌ जिसने अखणड चैतन्यको प्रतीति- 
में लिया, उसे निरगैल अर्थात्‌ बीचमें कोई आगल या विष्न नहीं है, जिस स्वरूप 
को प्रतीतिमें ज्ञिया है, ज्ञानमें लिया है, उस स्वरूपको अब निर्विश्नतया पूर्ण 
करेगा, केवल ज्ञान प्रगट करेगा, उसे वीचमें कहीं कोई विज्न है ही नहीं । 
अनन्तकालसे जो परावलम्बी दृष्टि थी उसे स्वावलम्बी किया, स्वाश्रय किया, 
उससे अनन्तदशनका प्रकाश प्रगट होगा | 

जैसे सूर्यके प्रकाशसे कमलकी कली खिल उठती है डसी प्रकार 
सम्यकृप्रतीतिसे अखयड आत्माका विषय किया सो उस प्रतीतिके बल्लसे अनत 
दर्शन विकसित होता है-खिल उठता है | प्रतीति होनेके पश्चात्‌ आत्माकी 
अनन्त शक्ति प्रगर द्वोतेद्वोते पूर्णतया प्रकाशित हो जाती है । वह झाएष्मा 
का सादि-अनन्त सम्पृणे विकास है। 

इसके बाद कहा है कि शुद्ध प्रकाशकी श्रतिशयताकों लेकर 
वह छुप्रभात समान है। पहले दर्शनकां लिया है, और फिर ज्ञानको लिया” 
है । चेतन्यप्रकाश जगमग-जगम्ग करता हुआ प्रकाशित होता है । सूयको 
न तो अपने प्रकाशकी खबर होती है, और न दूसरेंके प्रकाशकी | किन्तु 
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चैतन्य ज्ञान प्रकाश अपने प्रकाशकों जानता है और अन्य-सूर्यादिके प्रकाश 
को जानता है। सर्व प्रकाशका प्रकाशक आत्मा स्वय है। 
जिसने सतसमागमसे सम्बक्‌ज्ञानके द्वारा आत्माकी भूमिकाका भाश्रय 
“जिया है । उसके निर्मल केवलज्ञान प्रकाशका सुप्रभात खिल उठता है। जद्दों 
सम्यकृज्ञानने आत्मभूमिकाका आश्रय लिया वहाँ छुप्रमात विकसित हो गया, 
और क्रमशः उसमें पुरुषार्थत्रे बढ़ते बढ़ते सम्पूणे केवलज्ञान प्रकाश विस्तरित 
द्वोजाता है, वह सादि - अनन्त सुप्रमात है | उस सुप्रभातका कमी भी नाश 
नहीं होता | आजसे लगभग एक हजार वर्ष पूर्व, श्री अमृतचन्द्राचार्य देव ने 
इस सुप्रभात कलशकी रचना की थी। 
जिसका आनन्दमें छुस्थित सदा अस्खलित एकरूप है ऐसे भानन्द 
स्वरूप आत्माको लक्षमें लिया, उसकी प्रतीति की ओर उसमें स्थिर हुआ 
कि केवलज्ञान प्रगट हो जाता है | 
आत्म स्वरूंपकी श्रद्धा की, ज्ञान किया और उसमें स्थिर हुआ, सो 
अनन्त आनन्द प्रगट हो गया, अनन्त स्वचतुष्टय प्रगट होगया, उसमें कोई 
किसी प्रकारका विध्न नहीं कर सकता । जद्दाँ अपने स्व-स्वभावका आश्रय 
किया कि वहाँ अनन्त आनन्द प्रगट होगया । वह शआननन्‍द सदा अस्ख- 
लित है, एक रूप है । बाह्यानन्द सदा एकरूप नहीं है, वह प्रतिक्षण बद- 
लता रहता है, नष्ट दो जाता है, विकारी है, और आकुलतामय है। 
चैतन्यके अखण्ड स्वभावका अवलम्बन करके जो आनन्द ग्रगट 
हुआ वह अनन्त काल तक रहने वाला है, वह कमी न बदलने बाला सदा 
एक रूप है, निराकुल, निर्विकार, अस्खलित है, जो अतरंग स्वभावमें था वही 
प्रग८ हुआ दै । और जो अस्खलित आनन्द प्रगट हओआ है वही सच्चा छु- 
प्रभात है । 
जो आात्मज्योति प्रगट हुई है, वह अचल है, उस केवलज्ञान ज्योति 
"का कमी नाश नहीं होता । जैसे रनदीपककी ज्योति पवनके मोकेसे कमी 
नहीं हिलती उसीपग्रकार जो भात्मज्योति प्रगट हुईं है, वह सदा अकम रहती 
है | झम्ि दीपककी ज्योति दृवासे बुक जाती है,--उसीप्रकार भाक्मज्योति प्रगट 


/ मरी 
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होने पर न तो द्विलती है न बुसती है वह सदा अचल है। 

महासंवरतक बायुसे भी मेरुपवेत नहीं हिलता, इसी प्रकार जिसने 
झात्माका आश्रय ग्रहण करके मेऱकी भाँति अचल केबलज्ञान-ज्योति प्रगट 
की है, वद्द किसी भी प्रबलतम कारणसे चलायमान नहीं होती क्योकि 
वह अनन्त बल को लेकर प्रगट हुई है। इस कथन में बलका निरूपण 
किया है। 

श्रात्माका आश्रय लेनेते अचल ज्योति प्रगट होती है,--उदंयको 
प्राप्त होती है । वह झात्मा ठदित हुआ सो हुआ, वह फिर अस्त नहीं होता | 
झात्म प्रतीति करके उदित द्वोनेिवाला सुप्रभात हे । आत्म प्रतीतिके प्रगट होने 
पर उसमेंसे केवलज्ञान अवश्य प्रगठ होता है । जह्दों वद्द केवलज्योति प्रगट 
हुईं सो वह सुप्रभात हे । 


सम्यकूदर्शन होने पर आनन्द ग्रुणकी आशिक पर्याय प्रगट द्वोती 


है, और चारित्रके होने पर विशेष प्रगट होती है | आनन्दगुण तो आनन्द- 
गुणरूप ही है, किंतु वह आनन्दगुणकी पर्याय सम्यकूदशन द्वोने पर भी 
प्रगट द्वोती दे और चारित्रके होनेपर भी प्रगट होती है। भ्रात्माका यथार्थ परिचय 
करके, उसकी प्रतीति करके, स्पिर होनेसे अनतानुबन्घी कषायके दूर होने पर आशिक 
खरूपाचरणा चारित्र प्रगट होता है। आत्मा अनंत गुणोंका पिंड दवै, उसमें बारंबार 
लक्ष करके स्थिर होनेसे विशेष खरूप रमणताके प्रगट होनेसे, पॉचवॉ, छुट्टा, और 
सातवों गुणस्थान ग्रगठ द्वोता है, ओर ऋमशः आगे बढ़ते बढ़ते केवलज्ञानज्योति 
प्रगट होती है, उस समय भात्माकी पर्याय में जो सपूर्णतवा आनद पग्रगट 
होता है, सो वही सच्चा सुप्रभात है । 

केवलज्ञानकी ज्योतिको लेकर शत्मा उदित द्वोता है, वह केवलज्ञान 
ज्योति श्रात्माकी ग्रतीतिसे प्रगट होती है | सत-समागमक्रे बिना और झआत्म- 
विचारके विना केवलज्ञानका उदय नहीं हो सकता, और आत्मप्रतीतिके बिना 


केवलज्ञानका उदय नहीं होता । और जब केक्लज्ञानका उदय होता है सो 


वद्द सुप्रभात है | पदूमनदि पचविशतिकामें भी सुप्रभातका एक अधिकार 
है, उसकी पहली गाया इस्प्रकार है--- 


है 
कि 
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निशशेषावरणद्वयस्थिति निशाग्रान्तेन्तरायक्षयो 
थोते मोहकझते गते च सहसा निद्वाभरे दूरतः । 
सम्यज्ञानवग्च्तियुग्मममितो विस्फारित यत्र त 
ल्लब्घ येरिह सुप्रभातमचल तेभ्यो यतिम्यों नम' ॥ १॥ 
अर्थ:--दोनों निशेषावरण, अर्थात्‌ ज्ञानावण और दशनावरण 
की जो स्थिति है, सो वह रात्रि है, उसका तथा अतरायकर्मका नाश होने 
पर प्रकाश होनेसे और मोहनीयकर्मके द्वारा होनेवाली निद्राके भारसे शीघ्र 
दी दूर होनेसे, जो सुप्रभातमें सम्यकूदशन, और सम्यकृज्ञानरूपी, दोनो नेत्र 
उन्‍्मीलित हुए ( खुले ) उस अचल सचुप्रभातफ़ों जिन मुनियों ने प्राप्त का 
लिया है, उन मुनियोंके प्रति हमारा नमस्कार है। 
रात्रिका अत होने पर प्रभात उदित होता है, इसीप्रकार भगवान 
आत्मा निर्मलज्ञान-दरीनमय है, उसमें दशनावरण, ज्ञानावरणरूपी रात्रिके 
अंधकारका जिसने अत किया है, ओर स््रय चेतन्यज्ञान खभावको प्रगठ करके 
_ उस आवरणको हटा कर सूर्योदय किया है, वह सुप्रभात है। 
जैसे एक ओरसे जलते हुए कंडेको किसी टोकरीसे ढक दिया जाये 
तो वास्तवमें वह अग्नि ढेंक़ी नहीं है, किन्तु उस टोकगी तक उसकी लौ 
नहीं पहुँचती, इसलिये वह ढेँकी हुई कहलाती है, वास्तव तो वह्द अग्नि 
ढेँकी नहीं है, इसलिये वह घौरे घीरे बढ़ती जाती है, ओर सारा कडा प्रज्ब- 
लित होकर वह टोकरी मी जल जाती है । इसीग्रकार आत्माका संपूर्ण खभाव 
प्रगट नही हुआ, किन्तु संपरर्ण खभावकी प्रतीति हुई है, जिससे उसका एक 
कोना प्रगठ हुआ कहलाता है | इसप्रकार चेतन्‍्यका अल्प ग्रकाश प्रगठ होने 
पर उसमें एकाग्रता करके सपूर्ण प्रकाश या ज्वाला प्रगर होने पर ज्ञानावरणीय 
झादि कर्म भस्म हो जाते हैं। 
जब तक भात्मा जागृत नहीं हुआ, तब तक निमित्त रूपसे आवरण 
, कहलाता है, वास्तवमें कर्मोंने उसे हीन नहीं किया है किन्तु खयं अपनी शक्ति 
की स्वीकार नहीं किया इसलिये स्वय अपना परिणमन कम कर रखा है, किंतु 
जब चैतन्यका जाज्वल्यमान प्रकाश प्रगढ़ द्वोता है, तब ज्ञानाबरणीय और 
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दर्शनावरणीयरूपी रात्रिका नाश करके केवलज्ञान- केवलदशनरूपी सूर्य उदित 
होता है | केवलज्ञानका सुप्रमात प्रगठ द्वोता है। 
अनन्त बलके प्रगट होनेसे अतराय कमका नाश हुआ, और मोह- 
नीय करके नाश होनेसे दोनो नेत्र ख़ुल गये, जिस भ्रकार रात्रिका अत होने... 
पर सोते हुए जाग उठते है, और उनकी दोनों आँखें खुल जाती हैं, उसी 
प्रकार मोहरूपी निद्राका नाश करके, जिनके सम्यकुज्ञान और सम्यकूदर्शनरूपी 
नेत्र खुल गये हैं ऐसे मुनियोंको हमारा नमस्कार हो । 
जैसे लड़का लड़की किसी दूसरे गाँव जा रहे हों किन्तु उन्हें विदा 
करनेमें कोई बुत दिन या अशुभ मुह्ठत आता हो तो माता-पिता प्रस्थान विधि 
कर देते हैं, इसीग्रकार पद्मनदि आचायेने केवलज्ञानको नमस्कार करके वहा 
केवलज्ञान मुमे; चाहिये है इस मावनरूपी अग्रिम प्रस्थान विधि की है | 
महावीर खामी मोक्ष पधारे, और सतोंके नायक गौतम गणघरने 
केवलज्ञान प्रगट किया । ज्ञानावरणीय आदि रात्रिका नाश करके केवलज्ञानरूपी ) 
प्रभात प्रगट किया । ऐसे केवलज्ञानियोंकों हमारा नमस्कार हो । 
यत्सचक्रसुखप्रद यदमल ज्ञानग्रभाभास्‍ुरं 
लोकालोकपद प्रकाशनविविग्रौढ प्रकृष्ट सकृत्‌ | 
डद्भूते सति यत्र जीवितमित्र प्राप्त परं प्राशिमिः 
त्रैलोक्याधिपतेजिनस्य सतत तत्मुग्रभातं स्तुवे || २ ॥ 
अथे।--त्रिलोकीनाथ श्री जिनेन्द्र भगवानके इस सुग्रमात स्तोत्रको 
में नमस्कार करता हूँ, जो समस्त जीवोंको सुख दाता है, तथा सर्व प्रकारके 
मलोंके रहित होनेसे अमल है, और ज्ञानकी प्रभासे दैदीप्यमान है तथा समस्त 
लोकालोफको प्रकाश करनेवाला है, और जो श्रत्यत महान है, तथा जिसके 
एक बार ठदित होनेपर प्राणियोको ऐसा मालूम होता है कि उन्हे उत्कृष्ट 
जीवनकी प्राप्ति हुई है । अर्थात्‌ वे अपने जीवनको धन्य मानते हैं । ) 
त्रिलोकीनाथ श्री जिनेन्द्र भगवान हैं | ब्रिलोकीनाथका थर्थ रक्षक 
नहीं किन्तु त्रिलोकका ज्ञाता है। वे सत्र ग्राणियोंकों सुख देनेवाले हैं | जिन 
श्री जिनेन्द्र भगवानने छुप्रभातरूप आत्मद्शा प्रगठ की है उन्हे मेरा नमस्कार हो | 
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श्री जिनेन्द्र मगवानने से विकारोंसे रहित वीतरागदशा प्रगठ की है, उनका 
स्मरण करना सो आत्मखभावका स्मरण है | खभावकी सम्पदाका स्मरण सम- 
सत आपदाओंको दूर करनेबराला है | समस्त लोकका प्रकाशक केवलज्ञान जह्दों 
प्रगट हुआ कि वहाँ समस्त लोकके जीव अपनेको धन्य धन्य समभते हैं वही 
छप्रभात है । जब सम्यकूज्ञानी जीवोंको आ्मप्रतीति होती है, तब वें भपनेको 
धन्य धन्य सममभते हैं । 
श्री भानन्दधनजी कद्दते हैं कि: -- 
अहो ! अद्दो ! हुँ मुजने कहूँ, नमो मुज नमो मुज रे । 
झमित फल दान दातारनी, जेह्दनी मेट थई तुज रे ॥ 
खय भपने ही झत्माकों बन्दन करता है । अद्दो! धन्यकाल ! भद्दो ! 
धन्यभाव | मुमे; केवलज्ञान प्रगट होगा, ऐसा प्रभात हो चुका है, उसका क्‍या 


वर्णन करूँ: ? मेरे झात्माको नमस्कार हो ! नमस्कार हो ! गृहस्थाश्रममें रदने ; 


वाले आत्मप्रतीतिको प्राप्त जीव तथा संत झाचाये मी ऐसी भाषना भाते <ैं, 
खय भपनेको नमस्कार करते हैं । 
कोई कद्ट सकता है कि कया कोई झपनेको मी नमस्कार करता है * 


| 


ै 


परन्तु जो देव, गुरु, शात्षको नमस्कार करता है, वष्ठ कहीं दूसरेको नमस्कार : 


नहीं करता, परन्तु सब अपने अनुकूल को ही नमस्कार करते हैं उसमें देव-गुरु- / 


शासत्र बीचमें आ जाते हैं। जह्दों परिषृ्ण भाव्माकी ग्रतीति हुई, वहों भपने 


झात्माकी अपर्वे मद्दिमा होती है | 


जद्दों भाममप्रतीति द्ोती है वहाँ अमित फल दान दातार भर्यात्‌ अपार | 
फल्नके दानकी मेट निजको ही द्ोती है । लच्मी, मतिष्ठा इत्यादि सत्र मर्यादित ; 
हैं, और यह तो मर्यादा रहित-अपार खरूप ग्रगठ हुआ है । झात्मग्रतीति द्वोने | 


प्र अमिल - फल दान दातारकी मेठ हुई । मोतियोंसे खय अपना खागत करता 
है । यदि सांसारिक धनवान किसीको कुछ देते हैं तो वह दस, पॉच वर्ष तक 
चल सकता है, किन्तु यह तो तुमे श्नादि त्रिकाल अमर्यादित खरूपकी भेंट 

हुई है, जो कि सादि - अनन्त काल रहनेवाली दै। जिस भावसे आत्माका परि- 
चय हुआ है, उसी भावसे केवलज्ञान दशा प्रगठ द्ोगी-इसप्रकार अपने भावकों 
१. 


| है] 
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ममस्कार करता है, और अपनेको धन्य घन्य मानत! है| इसमें अमिमान नहीं, 
किन्तु अपने अप्माके खभावका अपूर्व महात्म्य है, और पूर्ण दशा प्रगठ करने 
की भावना है, इसलिये खाभाविक नमस्कार हो जाता है। अपने खभावकी 
पर्याय प्रगट हुई सो उसे धन्य धन्य कहता है । 

श्ानन्दधनजी कहते हैं किः--- 

धर्म जिनेश्वर गाऊँ रंग शु, 
भंग न पड़शो प्रीत; जिनेश्वर, 
वीजो मनमन्दिर आयु नहिं, 
श्रे श्रम कुलबट रीत जिनेश्वर | धर्म० 

आ|नन्दघनजी महाराज धर्म जिनेश्वः भगवानके ग्रणगान करते हुए 
झपने झात्माके ही गरुशगान कर रहे हैं, अपने आत्मखभावका ही स्तवन कर 
रहे हैं। बाहरसे तो धर्मनाथ भगवानकी स्तुति कर रहे हैं किन्तु मीतरसे धर्म 
मूर्ति -खय अपने श्रात्माकी स्तुति करते हैं | की 

हे धर्ममूर्ति | जिसमें अपार गुण भरे हुए हैं, ऐसे आत्माके गुण- 
गान रुचि रंग पूवक गानेके लिये तत्पर हुआ हूँ, हे वीतराग | हे झआात्मन्‌ ! 
तेरी प्रीत, ऐेरी रुचि, और तेरी ग्रतीतिमें जो मै आत्माके गुणगान करने निकला 
हूँ उसमें मंग न पड़े-विन्न न आये, त्रिकालमें मी कोई वाधा न आये हे जिने- 
नर | हे चिदानन्द नत्मा ! तेरी जो ग्रीति हुई है, उसमें मंग न पड़े | 

यहा मात्र प्रीति-भाकी भावना ही नहीं की है, किन्तु साथ ही मद्दान 
उत्तरदायित्व स्वीकार किया है कि-बीजो मन मंदिर आणो नहिं,” शर्थात्‌ अपने 
मनमंदिरमें किसी दूसरेको-कुगुरु, कुदेब, कुधर्मको नहीं आने दूँगा। भर्पात्‌ 
अपने स्वभावकी प्रतीतिमें उनका आदर नहीं होने दूँगा, चह युणकी प्रीतिमें जागृत 
दोकर उठा है, और कद्ठता है कि एक मात्र चैतन्यक्रे अतिरिक्त पुण्य पाप ख्रीकुदु- 
म्बादिके पर भावोंको अपनेमें नहीं आने दूँगा, पर पदार्थक्ा आदर नहीं होने दूँगा। । 
इस सपूणे उत्तरदायित्वके साथ कह्दता हूँ. कि हे जिनेन्द्र। आपकी प्रीतिमें और मेरे / 
झात्मस्वभावमें कोई मंग न पड़े। हे भगवान! आत्माके अजुमोदनमें दूसरेका आदर 
नहीं द्वो सकता । हे नाथ ! जो आतरिक प्रीति जागृत हुई है, उसमें झाजसे 


स््ना 
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लेकर अनन्त कालमें मी मग न पडे। मै इस शपथ पूर्वक यह उत्तरदायित्व 
स्वीकार करता हूँ; कि अपने भात्माके अतिरिक्त अन्य पुणय-पापादिके भावका 
आदर नहीं होने दूँगा । 

सती ज्ञी अथवा ब्रह्मचारी पुरुषके हृदयमें अन्य पुरुष या स्री नहीं 
झाती, इसीप्रकार धर्मात्मा पुरुष कहता है कि हे चैतन्य ! तेरे स्रभावसे प्रीति 
हो गई है, मै जागृत हो गया हूँ, अब अपनेमें दृत्ततेका आदर नहीं होने दूँगा। 


दूसरेको आदर न होने देना दमारे कुलकी रीति है | हे नाय ! हम तीयैकरकी ' 
जाति और कुल के हैं। तीयकर भगवान जिस भावसे आगे बढ़े सो बढ़े वे ' 
कमी पीछे नहीं हटते | सम्यकूदशन प्रगट हुआ सो केवलज्ञान होकर ही 


रहता है | हमारे कुलकी यह रीति है कि बीचमें दूसरा भात नहीं आने दूँगा, जो 
भाव लेकर भागे बढ़ा हूँ, उससे अब केवलज्ञान लेकर ही रहेँगा। हे नाथ ! 
हमारे कुलकी यह रीति है कि हमने जो प्रयाण किया है. सो अब पीछे नहीं 
देखे । वेतीयेकर हमारे कुन्ञकरे हैं। वे जिम्त मागसे गये है, वह मागे हमारा है; 
इसलिये उसमें भट्ट नहीं दो सकता । शुभाशुभभावका आदर नहीं होने दूँगा। 
इस उत्तरदायित्के साथ कह रहा हूँ कि इसमें अब भद्ढ नहीं पड़ने दूँगा । 
वीतराग भगवानने दूसरे भावको नहीं आने दिया | इसलिये मै भी परभावकों 
नहीं झाने दूँगा यह हमारे कुलकी रीति है । 

लोग अपने कुल्की ठेकके लिये मरते फिरते हैं, तो हे भाव्मन्‌ | 
तेरा कुल तो तीर्थकरोंकी टेक पर चल रहा है, इसलिये अब जागृत हुआ सो 
हुआ अन्न पुनः असाववान नहीं दो सकता । महा पुरुषोके मुखसे जो वचन 
दन्तवाक्य निकलते हैं उन्हें वे पूे करके ही रहते हैं, इसीप्रकरार धर्मात्मा पुरुष 
कद्दते हैं कि हमने जो कुछ कद दिया सो वह मी होकर रहेगा । हमने तीयै- 
कर देवकी टेक पकडी है, अत्र हम जागृत हो चुके हैं इसलिये असावघान 
नहीं रहेंगे | अब भागे कलशरूप काव्य कहते हैं--- 

( बसत तिलका ) 

स्थाद्वाददीपितलसत्मद्ठसि प्रकाशे, 
शुद्धल्लभावमहिमन्युदिते मयीति । 


ब 


३१६ ] समयसार प्रवचन : तीसरा साग 


कि बन्धमोक्षपथपातिमिसन्‍यभावि- 
नित्योदयः परमय स्फूरतु खभावः॥ २६८ ॥ 

झथे।--जिसका तेज स्थादूवादके द्वारा जगमग, जगमग करता हुआ 
प्रदीक्त हुआ है, और जो शुद्ध खमावरूप मद्दिमामय ज्ञान प्रकाश मुझमें उदित- 
हुआ है, वहेँ। वन्ध मोक्षके मार्गमें पड़नेवाले अन्य भार्वोसे मुझे क्या प्रयोजन दै ! 
जिसका नित्योदय रहता है, ऐसा यह ( अनन्त चतुष्टयरूप ) केवल खभाव ही 
मुभमें स्फुरायमान हो । 

स्वाद्‌वादके द्वारा भर्थात्‌ आत्मा भपनी अपेक्षासे है ओर परकी भपेक्षासे 
( शरीर, मन, वाणी, और पुण्य पापके भावरूपसे ) नहीं है, ऐसी प्रतीति करके 
अपने खरूपमें स्थिर होनेसे जिसक्ता तेज प्रकाशमान हो रद्दा है, ऐसा ज्ञान- 
प्रकाश उदयको प्राप्त द्ोता है | 

चैनन्यप्रकाश मिलमिल करता हुआ प्रगट होता है, भात्मामें यह्द 
जड़रूपी द्रन्पोंका तेज नहीं है, परन्तु ज्ञानप्रंकाशका तेज है। जह्दों भात्मख- 
भावकी प्रतीति करके स्थिर हुआ कि वहाँ ज्ञान प्रकाश प्रगट हो जाता है। 
उस शुद्ध स्वभावकी महिमा अपूर्व है। शुभाशुभ आदि अन्य भावोंकी महिमा 
नहीं किन्तु शुद्ध स्रभावकी ही महिमा है। जहाँ शुद्ध प्रकाश प्रगट होता है, 
वहाँ मानों प्रकाशमान सूर्य ही उदय होता है, या स्वणे प्रभात ही होता है । 

चेतन्यमूर्तिके भतिरिक्त समस्त बाह्य छुख आपदारूप हैं, वे छुख नहीं 
हैं, दु.ख हैं, कल्पना मात्र है । चैतन्यमूर्तिका अवलम्बन लेनेसे जो सुख प्रगट 
होता है, ओर जो भानन्द द्वोता है वहीं घुख और आनन्द इसमें प्राप्त हो, अन्य 
कुछ नहीं चाहिये । जिसके शुद्ध स्व्रभावकी अपूर्व मद्दिमा है वही ज्ञान प्रकाश 
मुझमें प्रगट इआ है, तब फिर बन्ध और मोक्षके विकल्पोंका मुझे! क्‍या काम 
है बन्ध ऐसा था ओर मोक्ष यों होगा, ऐसे विकल्पोंसे मुफे क्या काम है | 
पुण्यका परिणाम ऐसा होता है, और मोक्षका परिणाम ऐसा द्वोता है, ऐसे 
रागमें रुकनेसे मुझे क्‍या प्रयोजन है ऐसे विकल्पोंमें उलमनेसे विकल्प 
दृत्कर निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती इसलिये ऐसे विकल्पोंसे मुझे क्या प्रयो- 
जन है ? जिसका उदय नित्य बना रहता है, वैसा स्वभाव ही मुझमें स्फुगय 
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मान रहे ! मेरे स्वभावकी प्रतीतिमें अप्रतिहत भाव प्रगट हुआ है वह्द सदा 
स्फुगयमान रहे | केवलज्ञानादि अनन्त स्वचतुष्टय मेरे स्वरूपमें सादि अनंत 
काल तक स्फुरायमान रहें | इसप्रकार आाचायदेवने अपने स्वभावमें स्त्रचतुष्ठय 
#प्रगठ हों ऐसी भावना भायी है | यहद्द सुप्रमात मागल्िक है | 
आत्माके वास्तविक स्वभावमें पर सयोगसे जो भाव दिखाई देते हैं 
वह भाव्माका मूल स्रभाव नहीं है, जो स्वभाव आत्मामें त्रिकाल रहता है. वह 
आत्माका स्त्रभाव कद्जाता है, पर सयोगी भाव सदा - स्थायी नहीं है, इसलिये 
वह आत्माका स्वमाव नहीं है । 
जिसे कल्याण करना दो उसे भल्ी भौति यह समझना होगा कि 
कल्याण स्वरूप आत्मां कैंसा है । यदि सममनेमें समय लगे तो कोई द्वानि 
नहीं है | किन्तु यदि उसे अपनी इशष्टिसे मान लेगा तो समझमें नहीं झ्ायेगा | 
जिज्ञासा भावसे ही समझें भा सकता है, किन्तु आकुलता और खेद करना 
वो मात्र कषराय है । यदि निराकुलतासे उत्साह प्रवेंक पृरुषार्थ करके समझना 
चाहे तो अवश्य समझे आ जायेगा । 
जिसे आत्माका कल्याण करना हो उसे वस्तुत्वरूपको यपावत्‌ समझना 
होगा । जो यह मानता है कि यद्द शरीर वाणी और मन मेरा है वह्द उनके 
ममलके दूर करनेका प्रयत्न कैसे करेगा ? और आत्मामें होनेत्राज्षे विकारी मार्ों 
को जो अपने भाव मानता है वह उन्हे छोड़नेका क्‍यों प्रयत्न करेगा १ 
यह मेरा पुत्र है, यद्द मेरी सम्पत्तिकी रक्षा करेगा, यह जानकर 
उसका रक्षण करता है, किन्तु यदि कोई शल्रु-पुत्र या डाकू घरमें घुस जाये तो 
उसे भगानेका प्रयत्न कर्ता है। यदि डाकूको स्वयं अकेले ही भगानेकी 
हिम्मत न हो तो दूसरोको बुलाकर उसे निक्लाल भगाणेगा। यदि इसमें कुछ 
'विलम्ब दो जाये तो भी उसे रखनेकी रुचि नहीं है । इसीप्रकार मै कौन हूँ ! 
'मेरी सम्पत्ति मुझमें ही किस उपायसे रह सकेगी ? मै आत्मा क्या चस्तु हूँ 
और यह च्ाणिक वस्तु क्या है ? इसके विवेकके विना अपनी वस्तुकी रक्धा नहीं 
दोसकती और परमावकों छोड़नेका अयक्ञ नहीं हो सकता | 
विकार क्‍या है * और निर्तिकार क्‍या है ? यह विचार कर | जगत 
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में जो शब्द हैं वे या तो द्रव्य हैं या गुण हैं या पर्याय हैं, ऐसा वाध्यवाचक 
सम्बन्ध है। वाचक तो शब्द हैं और वाच्य पदार्थ हैं। 

ऐसा मनुष्य भव प्राप्त करके आत्माका निणेय न किया तो फिर यह 
आयु पूर्ण होनेके बाद कहाँ जायेगा * परसे मिन्न आत्माका निणेय किये विना«- 
चौरासीका चक्कर नहीं मिट सकता । मरण समय कौन शरण द्ोता है ? चाहे 
जैसी प्रतिकूलतामें भी आत्माका निणेय हो सकता है । बाह्य ग्रतिकूलता या 
अनुकूलताके उदयके सयोगको आत्मा नहीं ठाल सकता, किन्तु मोहनीय झादि 
धातिया कर्मोंके उदयमें खय युक्त होता है, सो उस्ते आत्मा अपने पुरुषार्थके 
द्वारा दूर कर सकता है। आत्माकी पर्यायमें जो राग - द्वेष और स्रातिरूप विण्रीत 
मान्यता द्वोती है, उसे आत्मा पुरुषार्थके द्वारा दूर कर सकता है । बाह्य श्रनुकूल 
प्रतिकूल सयोग आत्माको लाभ - ह्वानि नहीं करते, किन्तु श्रात्माकी पर्यायमें 
विपरीत पुरुषार्थके द्वारा होनेवाली विपरीत मान्यता और राग - द्वेष ही हानि 
कारक हैं । इसलिये वस्तु स्वरूपको यथावत्‌ सममभनेका प्रयत्ञ कर, चारों पह- 
लुओंसे बिचार कर, स्वोन्मुख द्वोकर निज बलसे निणेय कर । मनका अवलम्बन 
बीचमें उपस्थित रद्दता है, किन्तु अपनी ओरके अवलम्बनके वीयका बल है, 
इसलिये उसने आत्मासे ही निणेव किया है। मनसे-परसे निर्णेय नहीं किया 
किन्तु अपने ही द्वारा निणेय किया है। मनका अव्लम्बन होने पर भी मनका 
निषेष करके स्त्रोन्मुख होकर आत्म बलसे निणेय किया है | आत्माकों पदिचान 
कर प्रतीति किये बिना कहाँ स्थिर होगा, तलको जाने बिना तत्वमें कैसे स्थिर 
होगा ? आत्माको पहिचान कर, उसकी प्रतीति करके उसमें स्थिर होनेपे बुद्धि पुरस्सर 
मनका अवलम्बन मी छूट जाता है,-बुद्धि प्रवेंकताके विकल्प छूट जाते हैं, 
रागसे अलग होकर अपने खरूपका श्रनुभव करता है, और फिर स्पिरताके बढ़ने 
पर चारित्र प्रगट होता है, और चारित्रके बढने पर केबलज्ञान प्रगठ होता है। 

पहले पांच शरीरोंकी व्याख्या करके यह बताया जा चुका है कि 
इनमेंसे कोई शरीर श्रात्माके नहीं है वे आत्मासे सर्वया मिन्न हैं। शरीर केवल/ 
लड़ पिंड है | शरीरकी कोई मी क्रिया आत्माके हितरूप नहीं है।. 

जो यह मानता है कि मुझे; परसे लाभ होता है, वह मानों यह मानता 
है कि मुझमें कोई सत्व नहीं है, और दूसरेने मेरी सद्दायता की, इस मान्यताका 
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अर्थ यह हुआ कि हम दोनो मिलकर एक हो गये । तीनकाल और तीनलोक 
में मी एक वस्तु दूसरी वस्तुकी सहायता नहीं कर सकती । पर पदार्योंका आत्मा 
में अभाव है, इसलिये वह आत्माका हानि लाभ नहीं कर सकते | यहद्द मार्म 
संसारसे सर्वेया निराला है । 
अपनी वस्तु परसे मिन्न होकर रहती है इसलिये श्रलग है। जो पर 
रूप नहीं होती, वह निज रूप होती है, किन्तु जो पर ॒रूप नहीं होती वह 
अपने रूपसे मी न हो ऐसा नहीं हो सकता, और श्रपने रूपसे हो तथा पर रूप 
से भी हो ऐसा नहीं हो सकता, इसलिये जो अपने रूपसे होती है वह पर रूप 
से नहीं द्ोती, यह झबाघित सिद्धान्त है | 
जैसे दवाथमें ली हुई कलम हायसे मिन्र है, यह बात ज्ञान करने 
बालेको बतलाती है, और मै लकड़ी रूप हूँ किम्तु द्वाथ रूप नहीं हूँ , इसप्र- 
कार लकड़ी स्वयं ही अपनेको दूसरेसे मिन्न वतला रही है; इसीप्रकार आत्मा निज 
( रुपसे है, ऐसा प्रयक अस्तित्व स्वीकार करने पर साथमें यह मी भा जाता है कि 
: बह पर रूप नहीं है । श्रस्तिके स्वीकार करने पर साथमें नास्ति मी झा जाती है | 
मै स्वतः स्वभावसे परिपूर्ण वस्तु हूँ । मेरे दब्य गुण पर्याय दूसरेमें और किसीके 
द्रव्य गुण पर्याय मुझमें ग्रविष्ट नहीं होते । 
शरीर आत्मारूप नहीं है, शरीगके रजकण शरीरमें हैं आत्मार्में नहीं, 
भात्मा, आत्मामें है, वह शरीर रूप नहीं है । जो निजरूपसे नहीं है वह अपनी 
सद्दायता कैसे कर सकता हैं? यह कोई सूद्म या गहन बात नहीं है किन्तु सत्र 
से पहली इकाई है। मनुष्य भत्र ग्राप्त कके यदि इसे न समझ सका तो यह 
से जाकर फिर चौशसीके चक्करमें जा गिरेगा । मनुष्य भवमें जो पुएय फलित 
हुआ है, वह सत्र सूख जाने वाला है, वह सदा स्थायी नहीं है। परकी क्रिया 
से मुकै लाभ होगा अथवा परकी सह्दायतासे मुमे धर्म प्राप्त दोगा ऐसा मानने 
“ बाला झात्माकी जरैकालिक स्वतन्त्रताकी हत्या करने वाला, ओर स्वतन्त्र न्यायके 
जैजञति, अन्याय करने वाला है । 
प्रश्न:--पणे बीतराग द्वोनेपर भले ही दूसरेकी सहायताकी झाव- 
श्यक्ता न दो, किन्तु उससे पूर्व तो होती द्वी है 
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उत्तर -- न तो पूर्णतामें किसीकी सहायता होती है ओर न झपूर्णता 
में ही। क्योंकि जो प्रूणता में द्योता है, वही प्रारम्भ में मी होता है । प्रूणेतामें 
स्वाघीन धर्म हो और अप्रू्णतामें पराधीन धर्म हो ऐसा स्वरूप नहीं हो सकता । 
जो पृणतामें होता है. उसी प्रकारका अंश यदि प्रारम्ममें हो तमी उसे प्रारम्भ _, 
कहा जाता है, अन्यथा वह प्रारंभ ही नहीं हे पहले स्वाधीन स्वभावत्री श्रद्धा 
होती है, और फिर स्थिरता होती है । 

सम्पूणे वस्तुएँ अपने रूपसे हैं ओर पर रूपसे नहीं हैं | जत्र कि दो 
वस्तु मित्र मिन्न हैं तब फिर एक दूसरेकी सहायता कहां रदी ? शरीर शरीरमें 
है, झात्मामें नहीं | इसी प्रकार आत्मा शरीरमें नहीं किन्तु आत्मामें है। यदि 
शरीर और आत्मा एकत्रित हो जायें तो फिर वे अलग नहीं हो सकते । शरीर 
ओर शआप्मा एक ही स्थान पर रहकर मी परमार्थतः अ्रलग थअलग हैं | 

जिसे यह प्रतीति है कि अपना चैतन्य दल परसे सर्वेधा मिन्र है, 
बद्ट किसी महायुद्ध में स्थित हुआ हो या राज काजमें पड़ा दो तथापि उसे अह्पा(7, 
चन्ध द्वोता है | परसे अपना स्रूप मिन्न मानने, और परका खामित्व अंत- 
रंगसे छूट जानेकी प्रतीति होने पर भी मरत चक्रत्र्तिने छुह खण्डका राज्य 
किया, किन्तु उनके ऐसा विवेक बना हुआ था, कि अतरंगमें अपना सम्ूणे 
चेतन्य दल अलग ही विय्मान है; और इसप्रकार प्रषक्‌ प्रतीति थी कि न तो 
पर पदार्थ मेरी सद्दायता कर सकते हैं और न मैं उनकी ही सह्दायता कर 
सकता हूँ | इस प्रकार ज्ञायककी ग्रतीतिमें ज्ञातारूपसे रहकर सम्परदशन सहित 
करोड़ों वर्ष राजकाजमें व्यतीत किये, तथापि उनका एक भी भत्र नहीं बढ़ा। 
यह आतरिक प्रतीतिकी महिमा है | 

ज्ञानी गृहस्थाश्रममें रहता हुआ व्यापार, राज पाट इत्यादिकी क्रियामें 
लगा रहे, तथापि वह उनका कर्ता नहीं होता, वह भली भाँति जानता है कि 
एक रजकण भी परिवर्तित होता है, सो वह उसीसे परिवर्तित होता है, मै 
उसका कर्ता नहीं हूँ। पुरुषार्थकी भ्रशक्तिक्रे कारण शुभभाव या अप, 
युक्त दो जाता है | वह दान देनेके कार्यमें मी प्रवृत्त होता है, और शारीरिक 
उपचार भीकाता है, किन्तु वह परकी क्रियाका या विकत्पका कर्ता नहीं होता | 
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मात्र पुरुषार्थनी अशक्तिके कारण वैसे भाव हो जाते है | 
अज्ञानी जीव अपनेको नड़की क्रियाका कर्ता मानता है, विकल्पका भी कर्ता 
मानता है । रुपये-पैसेका मिलना, प्रति-कूलताका दूर होना, निरोगता कर होना- 
->मह सब पुण्योदय पर निरमर है | इन सब अनुकूलताओत्रे होनेमें पुण्योदय हो 
तो उस उदयके अनुकूल निम्तित्त खतन्त्रतया अपने-अतने कारणसे विद्यमान 
होते हैं आत्मा उनका कर्ता नहीं है । 
दूसरोंको दानादि देनेके जो भाव होते है सो वह स्वतन्त्र कारणसे 
होते हैं, और दूसरोंको जो दान इत्यादि मिलता है सो वह मी स्वतन्त्र कारणस्े 
मिलता है । दुसरैको दान देनेके माव जब्र होते हैं जब तृष्णा कम करके पुरु- 
षार्थक्रे द्वारा स्वय शुभभावमें प्रदत्त होता है । और प्रस्तुत जीवको उस प्रकार 
की श्रनुकूलता उसके अधातिय कर्मके उदयानुसार होती है ।दोनों कार्य स्वतंत्र 
होते हैं, तथपि दोनोंका कमी-कमी मेल हो जाता है, इसलिये भज्ञानी जीव 
£ परका कर्ता बनता है, कि मैने इसे दान दिया, मैंने इसे खुखी किया है । शरीर 
के हलन चलन और बोलने इत्यादिकी क्रिया स्वृतन्त्र होती है तथापि उस 
इच्छाके अनुकूल उदयक्रे कारण इच्छानुसार होना हुआ देखकर भज्ञानी जीव 
मानता है कि यह क्रिया मेरे द्वारा होती है | परन्तु इच्छा होती हे सो आत्मा 
स्वयं प्रदत्त होता है, इसलियें अपनी पर्यायमें विकार होता है और शरीरकी 
जो अनुकूल क्रिया होती है, सो वह मिन्न कारणसे होती है। अनुकूल उदय 
के कारण इच्छा और शरीरकी हलन चलनादि क्रियाका-दोनोका लगभग 
सम्बन्ध होता है, इसलिये अज्ञानी मानता है कि जड़ की क्रिया मेरे द्वारा 
होती है। किन्तु यदि ह्वो सकता हो तो जब लकवा मार जाता है, तब 
इच्छित क्रिया क्यो नहीं कर सकता * जो एक समय कर सकता है वह स्वेदा 
कर सकता है | इससे सिद्ध हुआ कि कोई किसी की क्रिया नहीं कर सकता, जड़ 
शैतन्य दोनों त्रिकाल खतन्त्र और प्र॒यक्‌ पदार्थ है,इ्सलिये दोनोंकी क्रिया मी : 
५ खतन्त्र अलग झलग है । जड़की क्रिया ज्ञानी या अज्ञानी कोई भी करही नहीं ! 
सकता किन्तु अज्ञानी जीव अज्ञान अवस्पामें शुमाशुभ परिणामका कर्ता होता है। । 
ज्ञानी शुभाशुम परिणामके मी कर्ता नहीं होते, तथापि वे अशुभभाव | 
४१ 
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को दूर करनेके लिये दान पूजाब्कि शुभभावोमें युक्त द्वोते हैं । वीय॑ंकी मन्दताको 
लेकर ज्ञानीका वीग अस्थिरतामें प्रदत्त होता है, इसलिये वह बाइरसे कर्ता 
मालूम होता है, किन्तु वास्तवमें तो वह मात्र ज्ञाता है, कर्ता नहीं । ज्ञानीके 
यदि व्यापार या राजकाज करनेके विकल्प होते हैं तो मी वह उन विकल्पोंक* 
मात्र ज्ञाता होता है । जिस समय राग-द्वेष इत्यादिके भाव होने हैं उसी समय ज्ञानी 
उन्हें जानता है | उसी क्षण वहद्द उनका ज्ञाता है, किन्तु कर्ता नहीं। वीयकी 
मन्दताके कारण वह मुक्त हो जाता है, उससे रागद्वेष मी द्ो जाता है, किन्तु 
उसके स्वामित्व बुद्धि नहीं होती। ज्ञानीके बाह्य शरीरादिकी क्रिया और आतरिक 
विकल्प होते हैं किन्तु खामित्वबुद्धि नहीं होती | राग-द्वेष हो जाता है किन्तु 
कत्‌ खबुद्दि नहीं होती । ज्ञानीके परसे मिन्न निराली शआत्मप्रतीति सहज ही वर्षमान 
रहा करती है | वह समझता है कि यह राग पुरुषार्थकी अशक्तिके कारण है, और 
वह राजसिदासन पर बैठा इश्रा अपनेको विष्टाके ढेरपर बैठा हुआ मानता है। यदि 
इसी क्षण पुरुषार्थ प्रगट करके वीतराग हुआ जा सकता हो तो ज्ञानी ऐसी भावना: 
भाता कि यह मुझे: कुछ नहीं चाहिये। ऐसे आतरिक प्रतीतिबान धर्माष्मा 
मसारमें थे किन्तु वे एकावतारी हो गये हैं । 
अज्ञानी पुरुष ऐसी ग्रतीतिके बिना त्यागी हुआ, नम्न दिगम्बर मुनि 
हुआ, राजपाट छोडा, रानियोंक्रा त्याग किया ओर त्यागी होकर अरबों वर्ष तक 
जन्नूलमें रहा, और वह इतना विरक्त रहा कि उसे यह मी ध्यान न हुभा कि 
मेरी कौन बन्‍्दना कर रहा है, एक एक वर्षके उपवास किये तथा ऐसे विविध 
उप्प परिणाम किये किन्तु साथ ही वह यह मानता रहा कि परमेंसे मेरा गुण 
का होता है, और उसने यह नहीं माना कि मुझमें अनन्त ग्रुण भरे हुए 
,.  उसमेंसे गुणोंकी पर्याय आती है। और इसप्रकार यह मानकर कि परसे 
। मे गुण - लाभ होता है, ऐसी शल्य पूवेंक त्यागी हुआ, तथापि वह्द विना 
। इकाईके शुन्य समान ही रहा | खरूप प्रतीतिके न होनेसे उसका- एक मी 
भव्र कम नहीं हुआ। २ 
जवकि पहले धर्मात्मा अज्ञानी या तब निर्ेन था और फिर हनी 


होनेंके वाह्य वाह्म सयोग अच्छे हो गये हों और राजकाजमें संलग्न हो तपापि 
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उसे यह प्रतीति द्वोती है कि मै अपने झात्मामें दृष्टि डालनेसे बढ़ता हूँ, बाह्य 
संयोगोंके बढ़नेसे मै नहीं बढ़ता और न उनसे मेरे आत्मामें कोई द्वानि ही 
होती है । बाह्य सयोगोंके बढ जाने पर भी ज्ञानीको यह प्रतीति होती है कि 


एक रजकरण भी मेरी वस्तु नहीं है, पर पदार्थसे मुके कोई सहायता नहीं मिलती, 
'ज्ै परसे निराला चिदानन्द आत्मा हूँ, जो ऐसे आन्माक्री प्रतीतिमें विराजमान 


है वह मुक्तिके मागमें जा पहुँचा है, ओर वह श्रल्प कालमें ही मुक्ति प्राप्त 
करेगा ज्ञानीके बाह्य संयोग बढ़ गये हो ओर अज्ञानी सत्र कुछ छोड़कर 
नग्न दिगम्बर मुनि हो गया हो किन्तु उसके मीतर यद्द शल्य विद्यमान है कि 
मैंने इन बाह्य पदार्थोंका ध्याग किया है, इसलिये मुझे गुण लाभ होगा, और 
यह ग्रतीति नहीं है कि मुझमें अनन्त ग्रुण विद्यमान हैं, उन गुणों पर इष्टि 
डालनेसे गुण-पर्याय प्रगठट होगी, इसलिये उसका एक मी भव कम नहीं होता। 
, अखिक राजाको मात्र श्रात्मप्रतीति थी, स्थिरता प्रगट नहीं हुईं थी 
तथापि वे एकावतारी हो गये हैं यह सम्यकृदशनकी महिमा है | अणिक राजा 
“का जीव आगामी चौवीसीमें प्रथम तीवकर होगा | सम्परुृदशशन द्वोनेके बाद 
सम्यकूदशनकी भूमिकामें अपूणे दशा है, इसलिये जो शुभराग विद्यमान हो 
उससे तीथैकर गोत्र बंधता है। पर वस्तु मेरी नहीं है, ऐसी प्रतीति हो कि 
_ तत्काल ही समस्त पर वस्तुयें छूट ,जायें ऐसा नियम नहीं दे | ऋमशः रागके 
छूटने पर वस्तु मी छूट जाती है। ऐसा राग और पर वस्तुका निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध है । 
चतुर्थ गुणस्थानमें रहनेवाले सम्यग्दृष्टिको परसे मिन्न आत्मखरूपकी 
प्रतीति द्वोती है | जैसा अनुमत्र सिद्ध भगवानकों होता है, वैसा आशिक अनु- 
मंब चतुर्थ गुशस्थानवर्ती सम्यकृदृष्टिको होता है। और वह जत्र चौथे गुण- 
स्थानसे पाचर्वे गुणस्थानमें भरा जाता है, तत्र खरूप रमण॒ता विशेष बढती है। 
वहाँ जितने अशमें खरूप स्थिरता बढ़ती है, उतने अशर्में राग छूट जाता है, 


झऔर उतने ही प्रमाणमें पर वस्तुका सत्रन्‍्ध मी छुट जाता है, तथा बतके शुभ- ' 
परिणाम होते हैं, ऐसा निमित्त मैमित्तिक सम्बन्ध है। ब्रत के परिणम ' 


+चुण्य बन्धके कारण हैं, और अन्‍्तरंगमें जो पुरुषार्थक्रे द्वाता सहज 
दशा बढी और शआआशक्ति छूटी सो वह निजराका कारण है। पचम गुणस्थान 
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के बाद पुरुषार्थके द्वारा सहज दशाके बढ़ने पर छुट्टा गुणस्थान द्वोता है। 
'छुट्टे गुणस्थानमें पुरुषार्थक्रे द्वारा सहज दशा बहुत बढ़ जाती है, और राग 
बहुत कम द्वो जाता है, जिससे वर्षा वच्न भी छूट जाते हैं, और नग्न दिग- 
म्बर मुनि हो जाता है, ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है । न 
उस मुनित्वकी भूमिकामें खरूप रमणता अधिकाधिक बढ़ती जाती 
है, ओर वह्द मुनि अतमुहूर्तमें छट्ढे और अतर्मृह॒तमें सातवें गुणस्थानमें भूलते 
रदवते हैं | जब वे छुट्ठे गुणस्थानमें होते है तब उपदेश, खाध्याय, शात्न रचना, 
भगवानके दशन, स्तुति, ओर शआहारादिके विकक्ष्प होते हैं, तथापि वे छुट्टे 
गुणस्थानमें अतमुहतस्रे अधिक नहीं रहते | क्षण भरमें चैतन्य पिंड रागसे 
भज्ञग होकर खगेमें लीन होता है। जब मुनिराज भ्राह्वर करते विहार करते हों, 
या उपदेशदेते हो उस समयमभी ग्रतिक्षण चैतन्य पिंड परसे श्रलग द्वोकर खरुपमें 
लीन द्वोता है,इसप्रकार मुनि छुट्ठे,सातवे गुणस्थानमें कूलते रहते हैं | उन मुनि 
के परूणे वीतराग दशा प्रगट नहीं हुई है, इसलिये उपदेश इत्यादिके और पच »:? 
मद्दाव्नतके जो शुभ परिणाम होते हैं वे पुण्य बन्धके कारण हैं और जो अत- 
रंग दशा ग्रगट हुई है, वह मोक्षका कारण है। 
आत्मप्रतीतिके बिना किये जानेवाले व्रत तप भादि बाल्नब्रत और बाल- 
तप कहलाते हैं, तप दो प्रकार हैं,एक पस्डिततप,और दूसरा बालतप | जो तप 
आत्मप्रतीतिके बिना किया जाता है, वह बालतप है और जो आत्मग्रतीतिके बाद 
आतरिक एकाग्रता होनेसे चृत्ति छूटनजाती है सो पण्डिततप है,आनन्दमूर्ति आत्मा 
में स्थिर होनेसे इच्छाका टूट जाना या अतीन्द्रिय आनन्द रसका खाद लेनेसे 
इच्छाका टूट जाना ज्ञानीका तप है, और भात्प्रतीति रहित जो तप है सो 
अज्ञानीका तप है | 
अब सातवीं बात कहते हैं---समचतुर्त संस्थाब आत्मामें नहीं है, 
छुद्द अ्रकारके शरीरका आकार आत्मा नहीं है । 
१--समचतुरख्र - स्थान - पदूमासन स्थित मनुष्यके शरीरको नापा 
जाये, और वह चारों ओरसे एक समान ही आये । ऐसा जड़का झाकार 
आत्मामें नहीं है, आत्मा उससे मित्र है, आत्मामें अपने असल्यात अ्रदेक्षोंका 
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अरूपी आकार है | 

२--नन्यग्रोधपरिमणडलसंस्थान--पेटसे ऊपरका भाग वट्वृ्षक्ती मौति 
कम्बा चौड़ा और नीचेका भाग छोटा हो | यह सब शरीरका भाकार है, वद्द 

५ अरूपी आत्माका आकार नहीं है । 

३--खातिसंस्थान-शरीरके नीचेका भाग स्थूल हो और ऊपरका भाग 
पतला या छोटा हो । यह सब्र जड़का झाकार है, आत्मा ऐसी आकृति नहीं है । 

४ --कुब्जक सस्थान-शरीर कुबड़ा हो, कूबड़ निकल आयी हो । 
यह आकार मी शरीरका है आत्माका नहीं | 

५--वामन संस्थान-शरीर अत्यन्त ठिगना हो। यहद्द भाकार भी 
शरीरका है, श्रात्माका नहीं | 

६---हुडक सस्थान-शरीएका आकार और अगोपाग वेडौल हों । 
यह भी आात्माका आकार नहीं है | 

_ यह छुद्दों भराकृतियाँ जड़की हैं श्रात्माकी नहीं | जो तुममें नहीं है, 

उनका आश्रय या अवलम्बन मत मान, किन्तु आत्मा अखण्ड, पूणे खाधीन 
तत्व है, उस पर दृष्टि लगा तो आत्मखभाव प्रमठ होगा । 

अब यहाँ आठवीं बात संहननके सबनन्‍्धमें कहते हैं । दृष्डियोंकी 
घुद्धताको प्द्नन कद्दते हैं वह छुद्ठ प्रकारका है। 

वज़वृषभनाराच सहनन - अत्यन्त सुद्ध द्वोता है । जब केवलज्ञान 
होता है, तब वह संद्नन होता है | कोई कह्दता है कि धर्म साधनके लिये वज्- 
बृषमनाराच संहनन आवश्यक है, उसके बिना न तो धर्म होता है, और न 
केवलज्ञान ही प्रगट द्वोता है। उसके समाधानार्थ कहते हैं कि यद्द शरीर तो 
पुदूगलका पुतला है, जो कि झात्तामें प्रविष्ट नहीं हो सकता । फिर वह श्रात्मा 
के लिये कैसे सद्दायक हो सकता है ” जब केवलज्ञान द्योता है. तब्र शरीरकी 
इृड्डयोंकी ऐसी छुदढ़ता होती है। हड्डियोंकी वद्द छुद्धता उस समय मात्र 
विद्यमान होती है, वह आत्माको धर्म नहीं करवा देती या यद्द केवलज्ञान प्रगट 
नहीं करवा देती | एक तले मीतर दूसरा तत्व प्रवेश द्वो ही नहीं सकता, 
फिर वह झात्माको लाभ या सद्दायता कैसे पहुँचा सकता है। जद्दों यद्द कद्दा ,, 
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कि केवलज्ञानके समय दृ्डियोंकी ऐसी घुद्द़ता होती है, वहाँ वह उन हृड्डियोको 
क्षे बैठा ? किन्तु मैं परके आश्रय या आधारसे रहित हूँ, मेरा कोई सद्दायक 
नहीं है, मेरी ह्वानि - न्ाभ मुझसे ही होता है, ऐसे खतन्त्र तत्वकी जिसे खबर 
नहीं है वह चौरासीके अवतारमें खो जायेगा, ओर जद्दोँ मरण समय आयेगा ,__ 
वहाँ द्ाह्यकार करने लगेगा । करोड़ो रुपया हो तथा शरीर अच्छा, घुन्द्र, 
घुद्द हो तो मी मरण समय भात्मप्रतीतिक्रे बिना कोई शरण नहीं द्दो सकता। 
इस प्रथम संहननवाले श्मनन्त जीव नरकमें मी गये हैं । ऐसा भनन्‍्त बार मिला 
तपापि आत्माका कल्याण नहीं हो सका श्आत्मकल्याण तो भाक्रप्रतीतिसे ही 
होता है। भनन्तबार ऐसा संदनन प्राप्त करके मी भआत्मप्रतीति नहीं की इसलिये 
कोई लाभ नहीं हुआ । यदि सहनन ही लाभ कारक हो तो वज़बृषमनाराच- 
सहननवाले नरकमें न जाये, सबको मोक्ष ही जाना चाहिये । किन्तुइस संहननवाले 
अनन्त जीव नरकमें गये हैं ऐसे अनेक शाज्लीय प्रमाण मिलते हैं । इससे सिद्ध 
हुआ कि संहनन आत्माके लिये लाभ कारक नहीं है, किन्तु अपने पुरुषार्थके द्वारा » 
श्राक्प्रतीिति और स्थिरता करे तो श्ात्माको ल्ञाम हो । । 
संदनन जड़ है, और भात्मा चेतन्य है, इसलिये सदनन भात्माका खरूप 
नहीं है, छुद्दो सहनन अनुऋमसे एक दूसरेसे हीन हैं, संहननके छुद्द प्रकार हैं- 
वज़बृषभनाराचसहनन, वज़नाराचसहनन, नाशाचसंहनन, भरद्धनाराचसहनन, 
कीलकपसहनन, असतप्राप्तास॒पाटिकासहनन | इन सहननोसे आत्मा मिन्न है, 
आत्मा ज्ञानज्योति है, उसकी श्रद्धा करके स्थिरता करे तो केवलज्ञान ग्राप्त होता 
है | सहनन जड़ पुदूगल द्रव्यकी रचना है, इसलिये वे आत्मानुभवसे मित्र हैं । 
श्रव्॒ नवमी बात कहते हैं-राग आत्माका खभाव नहीं है | झात्मा 
तो वीतराग खरूप है। जितने मी रागके प्रकार हैं उनमेंसे कोई भी जीवके 
खमावमें नहीं हैं, अशुभरागको दूर करनेके लिये देव, गुरु धर्मका शुभराग हुए 
विना नहीं रद्दता किन्तु धर्मात्मा, उस रागको अपना खरूप नहीं मानते | 
पुएय राग या पाप राग दोनों आत्माके खमभाव नहीं हैं । जो प्रीतिरूप राग है/ 
सो आत्माका स्वरूप नहीं है । भशुभ रागसे पाप बन्ध, और शुभरागसे पुर्देय 
वन्ध द्वोता है, किन्तु त्रिकालमें भी उनसे धर्म नहीं होता । यदि रागसे अलग 
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न हो तो वीतराग नहीं हो सकता, ओर वीनराग हुये विना खतन्त्र नहीं हो 
सकता । रागकी ओरका कुकाव च्णिकरकी ओर चैतन्यकी ओरका झ्ुकाव अवि- 
नाशीकी ओर द्वोता है। रागको तोड़नेक्नी शक्ति सदकी शक्तिऋ्री प्रतीतिमें भा 
"जाती है। राग आत्माका स्त्रभाव नहीं है, झाव्माकी पर्यायमें राग होता है 
किन्तु वह जड़ है क्योंकि चैतन्यके अनुभवसे रागका अनुभव मित्र है। « 


जीवोंकों ऐसा लगता है, कि जो राग है, सो मै हूँ, में राग रहित 

हो सकता हूँ ? किन्तु श्रे भाई ! विकारी राग कहीं तेश स्वरूप हो सकता 

है ? यदि वह तेरा स्वरूप हो तो सदा तेरे साथ रहना चाहिये | किन्तु राग 

तो ज्ञणिक है, वह क्षण छ्णमें बदल जाता है | यदि कोई शत्रु भा जाये तो 

उस पर द्वेष होता है, और उसी समय यदि अपना मित्र भा जाये तो द्वेष 

मिटकर राग ह्वो जाता है | इसप्रकार राग - द्वेष बदलते रहते हैं | यदि राग - 

/ द्वेष अपना स्वरूप हो तो चाहे जिस अवसर पर रागरूप या द्वेषरूप ही बना 
रहना चाहिये किन्तु ऐसा नहीं होता, इसलिये वह अपना स्त्रभाव नहीं है। 


जो लड़की पन्द्रह वर्ष तक अपने माँ वापके घर रहकर वह्दीं रागको 
केन्द्रित किये हुईं थी, वही विवाहके बाद सुराल जाकर भयने रागको उस 
ओर बदल देती है। इसप्रकार छरामरमें रागमें परिवर्तन द्वो जाता है। राग 
पुष्पका हो या पापका, किन्तु दोनों भात्मा के खरूप नहीं हैं। राग चिर- 
काज् भाव्मके खरूपमें है ही नहीं क्योंकि वह रूप नहीं रहता । जिसे ऐसे 
स्वरूप की खबर नहीं है, वह कौनसा मारे ग्रहण करेगा ? यदि सन्‍्ते मांगे 
को न जानकर विपरीत मार्ग पर चज्न देगा तो सत्य माग और मी दूर दोता 
जायगा | राग झात्माकी पर्यायमें होता है किन्तु वह दुःख रूप है, इस- 
लिये आत्माका स्वरूप नहीं है, किन्तु जड़ है । 


झत्र दसमी बात कहते हैं--द्वेष मी आत्माका स्वभाव नहीं है। वह 

"हणिक है | द्ेष बदल कर राग-रूप हो जाता है, यदि द्वेष आत्माका स्वभाव 
हो तो वह एक सा ही बना रहना चाहिये, किन्तु वह एक रूप नहीं रद्दता | 
द्वेष दुःख रूप है, इसलिये वह आत्माका स््रमाव नहीं है | जब क्षिसी व्यक्तिके 
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साथ द्वेंष हो जाता है तब इतनी भारी अनवन हो जाती है कि उसका मुँह 
देखना मी पाप समझने लगता है, किन्तु यदि वह नम्न होकर उसके पास हो- 
कर ज्ञमा-यांचना करता है तो वह अपने परिणामोंको बदल कर कहता है कि 
मुझे! आपके साथ अब द्वेष नहीं है | इससे सिद्ध होता है कि द्वेष भाव मी- 
ज्णिक है, वह आत्माका स्वभाव नहीं है। झात्माके स्व-स्वभावकी पर्याय मी 
समय समय पर बदलती है किन्तु उसकी जाति एक रूप रहकर बदलती है, 
लेकिन विकारी पर्याय शआत्माके स्वभावकी ( जातिकी ) नहीं है, और प्रतिक्षण 
मिन्न मित्र रूपमें बदलती रहती है। वह एक रूप नहीं है, इसलिये श्रात्माका 
स्वभाव नहीं है । यथपि दोष आत्माकी पर्यायमें होता है किन्तु वह्द आात्माका 
स्वभाव नहीं है, उसमें जड़का निमित्त है इसलिये वह जड़ है। धर्मी जीव 
समभता है कि रागद्वेषकी विकारी पर्याय मेरा स्वरूप नहीं है। मेरे पुरुषार्थकी 
अशक्तिकरे कारण वह मेरी पर्यायमें होती है, वह मेरा स्वभाव नहीं है किन्तु'जड़ है। 

अब ग्यारह्दवीं बात कद्दते हैं---यथार्थ तत्बकी अग्रतिपत्ति रूप अर्थात्‌, 
अप्राप्ति रूप मोद्द जीवके नहीं है, यथारथततका अनादररूप मोह मी आत्माका 
स्वभाव नहीं है आत्म तत्व नहीं किन्तु पर तत्व मेरी सद्दायता करेगा, ऐसी 
मान्यता मोद्द है। आत्मा पर दृष्टिन जाकर पर पढार्थ पर दृष्टिका जाना 
सो मोद्द है। आत्मा परसे मिन्न ज्ञायक स्वरूप है, उस स्परूपको 
लक्षमें न क्षेना ओर पर स्परूपको लक्षमें लेना सो मोह है | जो पंचेन्द्रियके 
विषयोंमें चुख मानता उसे यथार्थ तत्वकी प्राप्ति नहीं होती । यथार्थ तत्व झात्मा 
आनन्द स्वरूप है इसे दृष्टिमें न लेना सो मोह भाव है। वह मोह माव 
छझणिक है, जिसका फल संसार है | भाचायदेव कद्दते हैं, कि तुमे यथार्थ तत्व 
समझें नहीं झाता इसलिये तू आकुलित है, और अाकुलता मिथ्यात्त दे | 
इसलियेमिध्याभाव रूप मोह आत्माका स्रूप नहीं है । यद्यपि वह चेतन्यकी 
अवस्थामें होता है, किन्तु उसमें परका निमित्त है। वह भत्माका खभाव नहीं 
है, इस- लिये जड़ है। 

लोग तमाम सांसारिक कार्योँमें-डाक्टरी और वकालत आदियें युक्ति 
लगाते हैं, और तत्सम्बन्धी बातोंको समझने हैं किन्तु जद्दाँ तत्रकी बात भाती 
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है, वहां कहते हैं कि आप यह क्या कद्द रहे हैं ? हमारी सममरमें कुछ नहीं 
आता, और जो हम समझते हैं उसे आए व्यर्थ कर रहे है ! इसप्रकारकी मान- 
सिक व्याकुलता ही मोह है । किन्तु हे भाई ! समझें नहीं आता ऐसी व्या- 
'कुलता तेरे स्वरूपमें नहीं है | यर्थाव्‌ तत्वके परिचयसे तत्वकी अप्रातिरूप 
मोह व्याकुलता दूर हो सकती है | इसलिये आाकुलित मत हो भगवान आत्मा 
व्याकुलताका नाश करने वाला है, रघ्तक नहीं । समझें नहीं श्राता और 
तात्विक बात जमती नहीं, यह सत्र मोह्द जनित आकुलता है, इसलिये श्मात्म 
तत्वक्री जिज्ञासा पूर्वक यथार्थ तत्वको पहिचान | फिर देख कि यह सत्र मोहके 
मुर्दे यों ही पड़े हुए हैं। मोह तेरे खरूपमें नहीं है इसलिये, ,आकुलित मत 
हो । यदि निराकुलता पूर्वक पुरुषार्थ करे तो यह सत्र समझें आरा सकता है, 
ओर सत्यके समझ लेनेसे मोह मी दुर हो सकता है, मोह तेरा खरूप नहीं है; 
किन्तु तू निराकुल अविनाशी चिदानन्द स्वरूप है | तेरी चैतन्य अवस्थामें मोद्द 
होता है, तथापि वह तेरा खरूप नहीं है, किन्तु वह्द जड़ है | 

श्रब बारहवीं बात कहते हैं-मिथ्यात्व विगत, कषाय और योग 
जिनके लक्षण हैं वे समस्त प्रत्यय जीवके नहीं क्यों कि वे पुदगल द्रवब्यके 
परिणाम हैं इसलिये अपनी अनुभूतिसे मिन्न हैं । 


आत्मा ज्ञान छुख आदि अनन्त गरुणोंका पिंड है, इसे भूलकर यह ' 


मानना कि-इन्द्रियोंके विषयोसे छुख द्वोता है अथवा पुण्य-पापके परिणामसे मुझे 
सद्दायता मिलती है, सो मिय्यान्व हैं। विपरीत इृष्टिवाला जीव विषयोंमें सुख 


मानता है, और वह उन्हें स्थायी समझता है, इसप्रकार उसकी इष्टि सदा 


लिप नीके | 
विषयों पर रइती है | ज्ञानीके अस्पिस्ताके कारण राग हो जाता है किन्तु वह 


दा 


विषयोंको त्रिकालरूपमें नहीं चाहता । वर्तमान विषयोंके प्रति क्षणिक राग : 


होकर छूट जाता है, उसकी इष्टि त्रिकाल झात्मा पर रहती है। ज्ञानीके अल्प 

राम होता है, किन्तु उन्हें रागका राग नहीं होता । ज्ञानीको विषर्योकी प्रधानता 

नहीं है; किन्तु उसकी दृष्टि आप्मा पर होती है, इसलिये आत्माकी ही अधानता 

है अज्ञानीकी दृष्टि पर पदों पर होती है, इसलिये उसे विषयोकी प्रधानता 

है, उसे विषयोंके प्रति वहुमाच है, और आत्माके प्रति नहीं है | मिथ्यात्व भाव 
डर 


के. जन्‍न सपण>-क- 


न 
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का भर्थ है, भ्रान्तिका भाव | श्रात्माका खमाव भूलकर संयोगी भावको अपना 
मानना मिथ्यात्व है, वे सब पुदूगलके परिणाम हैं, आत्मस्वभाव नहीं हैं । 
यद्यपि वे चैतन्यकी पर्यायमें होते हैं, किन्तु चैतन्यके अविकारी अनुभवसे 
उनका झलुभव मिन्न है, इसलिये वे झाव्मस्वमाव नहीं हैं, किन्तु जड़ हैं | " 

मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, योग यह चारों प्रत्यय भर्थात्‌ आ्स़व जीव 
के नहीं हैं। आत्मामें जो मलिन पर्याय होती है वह और मलिनताका कारण 
प्राप्त करके जो नवीन।कर्म भाते हैं सो श्राद्तत्र है । 

शरीर, इन्द्रिय, मन, इन्द्रपद, देवपद इत्यादिमें खुख मानना, और 
अपनेमें जो छुख है उसे भूल जाना सो मिथ्यात्र है, मिथ्यात्व जड़त्री अवस्था 
है। मिध्यात्त अपने चैतन्यक्ती अवस्थामें होता है, और जड़में वे भाव नहीं होते। 
मिश्याभाव झात्माका खभाव नहीं है, इसलिये जो संयोगी माव द्वोता है वह 
उसीका है इसलिये जड़का है । वह अपने चेतन्यका स्त्रभाव नहीं है ऐसा 
जानना, मानना ओर उसमें स्थिर होना स्वतन्त्र छुखका उपाय दे | 

“ते नरा सुख मिच्छुन्ति, नेच्छुन्ति खुख कारण” 

सर्व जीव चुख चाहते किन्तु चुखके कारणोको ढूँढनेकी इच्छा नहीं 
करते, सुख तो आत्माके पवित्र स्त्रमावमें है किन्तु लोग परमें छुखकी कल्पना 
बरते हैं | झात्मा द्रव्य क्या है, उसका गुण क्या है, उसकी पर्याय कया है ! 
यह जानकर उसकी ग्रतीति कर | जो द्रव्य है. उसमें गुण, ओर पर्याय मी 
होती हे, तथा जो गुण द्वोता है सो अपना प्रयोजन भूनकार्य किया करता है, 
जैसे-ज्ञान गुण जाननेका, ओर चारित्र गुण रमणताका कार्य करता है, इसी 
प्रकार अनन्त गुण अपना अपना कार्य कम्ते रहते हैं, वह् पर्याय है | सिद्धों 
में मी अनन्त गुणकी अनन्त पर्यायें प्रति समय होती दी रहती हैं, प्रत्येक गुण 
अपना अपना काये किया करता हे, आत्मा ज्ञान श्ानन्‍्द आदि अनन्त गुणों 
का पिंड है उसका परिचय कर, सुख तेरे आत्मामें है परमें नहीं। झात्मा 
टंकोत्कीणे रश्चिदानन्द मूर्ति है, इसका विश्वास न करके परक्ला विश्वास करना -' 
सो मिय्यात्व है | देहमें विशजमान चेटन्य प्रभुझना अनादर करके परका श्ादर 
करता है, भर्यात्‌ प्िताक्रे शत्रुसे मेल रवकर पिताका अनादर करता है । इसी 
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प्रकार चैतन्यमूर्ति परमात्म स्वभावका अनादर करके विरोधी तश्लके साथ मेल 
रखना उसे अपना मानना सो शज्रुसे प्रीति करनेके समान है. सयोगी भावका 
झअनांदर करना सो पिताका अनाढर करनेके समान है | 
अविरतिका अर्थ है अत्याग भाव। ज्ञानीको विषयोकी रुचि नहीं 
होती किन्तु रुचिके छूट जाने पर भी कुछ आसक्ति रह जाती है, वही अबि- 
रति भाव है। अज्ञानीको त्रिकाल पर बसतुक्रे श्रति रुचि रहती है, ओर बानी 
को नही रह्दती, किन्तु अस्थिरताके कारण नतमानमें ज्णिक्र भासक्ति रहती हैं । 
ज्ञानी होनेके बाद नब तक पृ वीतराग नहीं होता तत्न तक बीच 
में साधक खमातर द्वोता है। भात्मलभावक्रे समक लेने पर तत्काल ही केवल- 
ज्ञान नहीं हो जाता, किन्तु पु#षार्थ करना पड़ता है | राग - द्वेष, हर्ष - शोक 
को दूर करते हुए अस्यिरताके कारण कुछ लचक आ जाती है,-कुछ भासक्ति 
रह जाती है। ज्ञानी समझता है कि सयोगजनित पुण्य - पापादि मुझे शरण 
नहीं हैं, किन्तु मेरा चैतन्यमूर्ति खभाव ही मुझे शरण भूत है। ऐसी प्रतीति होने 
पर मी अल्प आसक्ति रद जाती है। अनन्‍्तानुवन्वी कपायके दूर हो जानेस 
अल्प आसक्ति रद जाती है। वह अल्प आसक्ति क्रश स्विरताके द्वारा 
दूर करके केवलज्ञानकों श्राप्त कर लेगा | अत्यागमाव श्रात्मात्री पर्यायमें द्दोता 
है, किन्तु बद्द आत्माका खभाव नहीं है, भाव्माका अनुमव अत्यागमावसे मिश्र 
है, इसलिये वह आत्माका खरूप नहीं है किन्तु जड़ है। शरासक्षिमें मेरा 
त्रिकाल खभाव नहीं है ऐसी दृष्टिके बलसे वह छूट जाती है, इसलिये जड़ है। 
,.आत्माकी पदिचानके बिना कोई शरणभूत नहीं है । मरते समय आँख 
की पलक मी नहीं हिला सकता, अर्थात्‌ वह आँख मी शरणभूत नहीं द्वोती, 
शरीरका कोई अग शरणमभूत नहीं दोता, बढ़े चढ़े वैध और डाक्टर भी शरण-; 
भूत नहीं होते, दवा-औषधोपचार मी शरणभूत नहीं होते, व्यर्थ ही कॉडलिवर' 
जैसी अपवित्र औषधियों खाकर दुरगतिमें चला जायेगा, किन्तुवे ओऔषधियाँ तुमे' 
नहीं बच्चा सकेंगी, कोई पर वस्तु तुके शरण नहीं दो सकती, मात्र भगवान आ्मा| 
ही तुके शरणमूत है । पर, परके, परमाणु, परमाणुके, और चेतन्य, चेतन्यके, 
घर है, इसप्रकार विभाजन करे स्थिर होना ही शरणभूत है। मेरा आध्मा ही 


' मुझे उत्तर देगा, इसके अतिरिक्त शरीर, मन, वाणी और श्वास झादि कोई मरी 
शरण भूत नहीं है । भगवान आगमके अतिरिक्त कोई मी तुझे शरण मूत नहीं है, 
ऐसा जानना, मानना और उसमें स्थिर होना ही शरणमभूत है । 

कपायके चार प्रकार हैं-क्रोध, मान माया, और लोभ । इनमेंसे क्रोध 
और मान द्वेषमें, तथा माया और लोभ रागमें समाविष्ट होते हैं | चारो कषाय 
आत्माके नहीं हैं वे पुदूगलके परिणाम हैं | उनका अबुभव चैतन्यक्रे अनुभव 
से मिन्न है । कषाय चेतन्यक्री अबस्थामें होती है किन्तु चेतन्यका खभाव नहीं 
है, इसलिये वह्द पुदूगलके परिणाम हैं। 

जब पिता पुत्रकों साथमें रखना चाहता है तब्र बड़े प्यारसे 'मेरा पुत्र 
मेरा पुत्र” कहा करता है, और जब अलग करना चाद्वता है तब भाव बदल 
जाते हैं, मानो वह उस्तका पुत्र ही नहीं है। इसीप्रकार आत्मा अज्ञानावस्थामें 
कषार्योकोी अपना मानता है, किन्तु जहाँ ज्ञान हुआ कि भावोंमें मेद था जाता 
है कि यह क्रोधादिक मेरे नहीं हैं । 

भज्ञानी जीव अज्ञानवश यह मानता है कि यह्द मेरा ग्राम है, यह 
मेरा मुदल्ला, यद्द मेगी गली है, ओर यद्द मेरा मकान है, किल्तु हे भाई ! 
क्या यह सब कमी किसीके हुए हैं £ जेसे 'घी का घड़ा! मात्र बोलनेकी एक 
रीति है, कहीं घड़ा घीक। नहीं होता इसीप्रकार श्रात्मा शरीरबान है यह भी एक 
बोलनेकी रीति है, आत्मा कमी शरीरी नहीं होता । क्रोधादि कषाय मी आत्मा 
के नहीं हैं क्योकि वे सत्र पुदूगलक्रे परिणाम है | यह द्रव्यदष्टिसे कथन है । 
वद्द आत्माकी पर्यायमें द्ोती है किन्तु द्रव्यक्रे खभावमें नहीं होती इसलिये जड़ 
कहा है | क्रोधादिका विकार त्रिकाल मेरे स्वमावमें नहीं है ऐसी दृष्टिके बलसे 
वहन छूट जाता है, इसलिये उसे जड कह्दा है। 

योग > आम्रप्रदेशोके कम्पनको योग कद्दते हैं। जहा प्रदेशोका 
कम्पन होता है, वहाँ कर्मके रजकण आत्मामें प्रवेश करते हैं | जब श्रात्म- 
प्रदेश अस्थिर होते है तत्र कर्मके रजकण आक्म्रदेशमें ग्रहण होते हैं। / 
क्रेतनलज्ञानियोंके भी श्राक्मप्रदेशोका कम्पन होता है, इसलिये वहाँ मी एक समय - 
का बनन्‍्च होता है | 
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जब धीमें मैल होता है तव घी मलिन ठिखाई देता है, किन्तु उसके 
दूर हो जाने पर निर्मल दिखाई देता है, इसीग्रकार आत्मामें ज्व झ्ात्तत्रका मेल 
होता है तब वह मलिन दिखाई देता है, किन्तु उसे दूर करने पर निर्मलता 
प्रगट हो जाती हे । वे सत्र मिध्यात्व अविरति, कषाय और योगरूप आखत् 
पुदूगलके परिणाम है वे आत्मानुभूतिसे मिन्न हैं। आत्माके वेदनसे वह्द वस्तु 
मिन्न है | आत्मानुमवकके समय वे भज्तव छः जाते है, अनुभवके समय उस 
आस्ररकी कोई वस्तु साथमें नहीं आती, इसलिये आत्माके वेदनसे वे सब 
वसतुएँ मिन्न हैं | 

जब जन्म हुआ तब शरीरका कोई नाम नहीं था, किन्तु माँ - बापने 
शरीरका नाम रख दिया और उसे यह मालुप हो गया कि यह मेरा नाम है, 
फिर वह उस नामका ऐसा अभ्य सी हो गया कि जहद्दों उसे किसीने बुलाया 
कि पन्नालाल | तो तत्काल इढ़ता पूर्वक उत्तर देता है कि “जी? | किन्तु यदि 
'कोई उसके आत्माकों बुलाये कि हे आत्मन्‌ |! तो उसका कोई उत्तर नहीं 
देता, क्योंकि उसे यह खबर ही नहीं कि खय कौन है । वह अपनेको भूला 
हुआ है, ओर पर - शरीरके नामह्ा अभ्यासी द्वो गया है। किन्तु आचाये- 
देव कहते हैं कि हे भाई | तु अयनेकी भूल गया सो कया यह तेरा लक्षण 
है? जैसे यदि पुत्रके बुरे लक्षण हो गये हों तो उसे पिता समझाते हुये 
कद्दता है कि वेटा ! तुमे ऐसे उल्टे लक्षण शोभा नहीं देते । इसी प्रकार 
श्रात्मा, यह शरीर मेरा है, प्रतिष्ठ मेरी है, राग मेरा है, इत्यादिरूपसे परको 
अपना मानकर विपरीन मान्यता, अविरति ओर कषाय इल्यादिके विपरीत लक्षण 
भें रत हो रहा है, उससे आचायेदेव कहते हैं कि यहद्द तेरे आत्माका लक्षण 
नहीं है, भगवान आत्मा ज्ञान लक्षणयुक्त जागृतज्योति चैतन्यखरूप है, ओर 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, तथा योग यह चारो अ'स्त्र पुदूगलके परिणाम हैं, 
इसलिये जड़ है यह आखव चैतन्यक्रे अनुभवसे मित्र है, चैतन्यका अनुभव 
चैतन्य खरूपसे शुद्ध है । 
ध अब तेर्दवीं बात कहते हैं--- 

ज्ञानावरणीय, दशनावरणीय, तेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र 
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और अंतरायरूप जो श्राठ कर्म हैं, सो वे भी जीवके नहीं हैं | शार्ठों कर्म 
शआत्मासे बाह्य है, वे आत्माके मीतर प्रविष्ट नहीं हैं, परन्तु वे बाह्य निमित्तरूप 
अवश्य हैं। यदि बद्य निमित्तरहूप न हो ओर ज्ञानकी हीनादिक अत्रस्था न 
होती हो तो समस्त जीत्रोमें ज्ञानके विकासका जो अन्तर दिखाई देता वह्द नहीं 
दिखना चाहिये । 

ज्ञानावरणीय कर्म-- 

किसी मनुष्यत्री बुद्धि ऐसी तीव्र होती है, कि बह जो कुछ एक 
बार पढ़ लेता है, वह सबका सब याद हो जाता है, ओर किसीकी बुद्धि इतनी 
मनन्‍्द होती है. कि वह वर्षों तक प्रयत्ञ करने पर भी अक्षर ज्ञान नहीं कर 
पाता | इसका कारण यह हे ऊ्रि तीन्र बुद्धि - मनुष्यने पहले कषाय कम की थी 
इसलिये उसके ज्ञानावग्णीय कर्मका कम बन्ध हुआ, और इसीसे वर्तमानमें ज्ञान 
का विकास अधिक दिखाई देता है, ओर मन्दबुद्धि - मनुष्यने पहले कषाय 
अधिक की थी इसलिय ज्ञानावग्णीय कर्मका अधिक बन्ध हुआ था जिससे, 
उसके ज्ञानका विकास बहुन कम दिखाई देता है । श्री मद्राजचन्द्र किसी भी 
पुस्तकको एकबार पढ़कर याद कर लेते थे, उन्होने मात्र सोलद् वर्षकी आयु 
में 'मोक्ष माला? आदि की ऐसी सुन्दर रचना की थी कि पचास वर्षका साधु मी 
नहीं कर सकता | उनका ऐसा बहुत अच्छा ज्ञानका विकास था, इसप्रकार 
कम बढ विकास होना पूर्व कृत ज्ञानावग्णीय कर्मके अधिक या कम बन्ध पर 
आश्रित है। सम्यकूज्ञान प्रगट करना अपने वतमान पुरुषार्थे आधीन है । 
सम्यकुज्ञान पूर्वक्ृत विकासक्रे अनुसार नहीं द्वोता किन्तु अपने वर्तमान पुरुषार्थ 
से ही होता है । 

सबके ज्ञानका विकास एक - सा नहीं किन्तु कम-बढ़ दिखाई देता है 
इससे ज्ञानाव णीय कर्म सिद्ध होता है | जब अपने ज्ञानकी अवस्था हीन परि- 
णम्ित द्वोती है तब ज्ानावरणीय कर्मको निमित्त कद्दा जाता है, किन्तु वह कर्म 
आत्माके स्पभावतरमें नहीं है | 

दशनावरणीय कर्म-- 

दर्शन सामान्य एकरूप देखता है । यह चैतन्यमिन्न है, और मिन्र है 
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ऐसे मेंद करके अर्थात्‌ विशेष करके न देखे किन्तु जड़ सामान्य एकरूप अमेद 
देखे सो दशन हैं | यह प्रतीति रूप द्शनकी बात नहीं, किन्तु श्रवलोकनरूप 
दर्शनकी बात है । ऐसा दर्नका व्यापार ज्ञानी, अज्ञानी सबके होता है । 

7... (१) जैसे किसी वालक्कों वचपन से अँधेरे भोंयरे में रखा हो, 
ओर उसे बाहरकी वस्तुओंका कुछ मी ध्यान न हो, पश्चात्‌ उसे वाहर निकाले, 
तो उसको यह ज्ञात नहीं दो सकता कि यद्द सब क्‍या है, पहले तो उसे सत्र 
सामान्य एक रूप मालूम होगा, बादमें जब कोई उससे कहेगा, तव उसे 
मालूम होता है कि यह समस्त वस्तुएँ मिन्न मिन्न प्रकारकी हैं, इसप्रक्रार मेद 
पूर्वक ज्ञान द्वोता है । 

(२ ) जन्म बालकका जन्म होता है, तत्र तत्काल ही उसे सत्र एक 
सा मालूम द्योता है, सामन्‍य भेद किये बिना सत्र एक समान मालूम होता 
है, किन्तु जब उसे पालनेमें छुलाते हैं तब उसे उसके स्पशोका अनुभव होता 

डे, ओऔर वह रोने लगता है, इसप्रकार उसे मेढ करके ज्ञान होता है। 

(३ ) जब कोई अ्पनेको नाम लेकर बुनाता है, तव उसे जाननेसे 
पूरे उस ओर उन्मुख होता है, वह समान्य-दर्शन है, ततश्वात्‌ यह जान 
लिया कि कौन बुला रहा है, सो यह विशेष ज्ञान है। 

इन दृष्टांतोंसे यह ज्ञात होता है, कि एक वस्तुको जानते हुये उस 
श्रेरसे दूसरी त्रस्तुको जाननेकी ओर जो उपयोग जाता है, उसमें उम दूसरी 
वस्तुओ जाननेमे पूर्व होनेव्ाला उपयोगका व्यापार दशनोपयोग है । एक विचार 
में से दूसरे विचारकी ओर उपयोग जाते हये दूसरे विचारमें उपयोग पहुँचनेपते 
पूर्व होनेवाला बीचका व्यापार दर्शनोपयोग है । पर विषश्से रहित मात्र आत्मा 
का व्यापार दशनोपयोग है । ऐसा सामान्य उपयोगका व्यापार ज्ञानी या अज्ञानी 

हि दोनोंके होता 8 । सामान्य एकरूप चैतन्य व्यापार दशन हे, और विशेष 
द करके जानना सो ज्ञान है। दर्शनगुणफ़ों आवरण करनेवाला दशना- 
राय कर्म है, वह आत्माका खभाव नहीं हे । 

बेदनीय कर्म--साता और असताके मेदसे वेदनीय कर्मके दो 
प्रकार हैं। पूर्वभ्मे हिंसा, कूठ, चोरी इत्यादिके अशुभ परिणाम हुए हों तो 
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उनके निमित्तसे अप्ताता वेदनीय कर्मकझा बन्त्र होता है, और फिर जब झसाता 
बेंदनीय कर्म उदयमें आता है, तब द्वेषमें युक्त द्वोना या न होना शआत्माके 
द्वाथकी बात है। अस्ताता बेंढनीय कर्म प्रतिकूल संयोग कराता है, किन्तु उस 
प्रतिकूलताका स्वीकार करना या न करना आझआ ात्माके हाथक्री बात है। उक्त 
प्रतिकूजताके सयोगको इन्द्र नरेन्द्र या घरणेन्द्र कोई मी बदलनेको समर्थ नहीं है। 
पूर्वमवर्में दया, दान या सत्य इस्यादिके शुभभाव किये हों तो उसके 
निमित्तसे साता वेदनीय कर्मका बन्ध होता है | साता वेदनाय कर्म साताका 
सयोग करता है, किन्तु उसमें अनुकूलता मानना या न मानना आत्माके हाथ 
की बात है। नींव खोदते हुये यदि भण्डार निकल आये तो वह पुण्यका 
सयोग है, किन्तु उसमें हर्ष मानना झात्माके ग्रुणका अनादर है। साता, 
असातारूप वेदनीय कर्म आत्माका स्वभाव नहीं है, वह तो पुदूगलका परि- 
णाम है। धर्मात्माको मी कमी बाहरसे अ्साताका और कभी साताका सयोग 
होता है, किन्तु वह सब पूर्वक्षत कर्मनचुसार होता है। मह्यपापीको भी रोग? 
न हो, और घर्मात्माको रोग हो, तो यह सब पूर्व कृत कर्म - प्रकृतिका सयोग 
है | सनव्कुमार चक्रवर्तिको मुनि हाने पर भी सात सौ वर्ष तक गलित कौढ़ 
का भयज्गर रोग रहा था, झिन्तु वे ऐसी प्रतीति पूरक आत्म समाधिमें-आत्मा- 
नन्‍्दमें लीन गहे फ्रि रोग मेरा स्वरूप नहीं है, यह शरीस्में नहीं हूँ, मै तो पर 
से मित्र चिदानन्द आत्म हूँ। ऐसे भान पूर्वक श्रात्माकी समावि, आनन्द, 
लीनत,को रोग नहीं रोक सकता | इसम्रकार धर्मात्मा चक्रवर्तिके शरीरमें मुनि 
होते हुए भी मयज्लर रोग था, और उधर नित्य पशुवव करनेशले कसाईका 
शरीर निरोग हो सक्ता है, यह पापानुत्धी पुएयका फल है । पूर्वभवर्मे कपायो 
को कुछ मन्द क्रिया और उसमें अ्मिमान क्रिया था, जिसके फलखरूप कषायों 
को मन्द करनेसे मनुष्य हुआ ओर निरोग शरीर मिला, किन्तु वह मरकर नक 
में जानेवाला है सो यह पापानुत्रन्धी पुष्य है। साता और असाता-वेदनीय हि 
कर्म आत्मामें नहीं है, वह लयोगी वस्तु है, आत्माका खभाव नहीं है। 
मोहनीय कर्म--इस क्मकी २६ प्रकृतियो हैं जब आत्मा भ्रान्ति 
की अव्रस्थामें प्रदत्त होता है, तब यद्द कर्म निमित्त होता है | काम, क्रोधादि 
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के भाव ख्य करता है, तब यह कर्म निमित्त होता है, रिन्‍्तु वास्तवमें मोहनीय 
कर्म आत्मामें नहीं है । और जो झात्मामें नहीं है, वह आत्माको हानि कैसे 
करेगा '? आत्मामें मोह कर्म नहीं है, तथापि यह माने कि मुझे मोह कर्म हानि 
(>»पहुँचाता है--तो ऐसी विपरीत मान्यताके लिये भी जीव खतन्त्र है | किन्तु 
वास्तवमें मोहनीय कर्म आत्मामें है ही नहीं, इसप्रकार मोहका विश्वास न करना 
ओर आत्माका विश्वास करना ही भात्माका खरूप है । 
आयुकर्म--शरीरकी स्थितिका नाम आयु है | आयुकर्म मी झात्मा 
के नहीं है, वह तो अच्तयस्थिति खरूप है। शरीरकी स्थिति प्ूण होने पर आत्मा 
उससे अलग हो जाता है, उसके बाद वद्व एक समयको मी नहीं रुक सकता । 
जितनी शारीरिक स्थिति (थ्ायु) पहलेसे लेकर भाया है उसमें एक पलभरकी 
घटा बढ़ी कोई नहीं कर सकता । चाहे जितना उपाय किया जाये किन्तु 
शरीरकी स्थिति जो बँध जाती है, उसी प्रकार रहती है, उसमें किंचित्‌ मात्र 
“मी परिवर्तन नहीं द्ोता । 
कुछ लोग कद्दा करते हैं कि पर्वतकी अमुक गुफामें ५०० या ७०० 
वर्षके योगी विद्यमान हैं, किन्तु यह बात सव्वया मिथ्या है, वर्तमानमें इतनी 
आयु नहीं होती । कुछ लोग कद्दा करते हैं कि श्वासनिरोध करके बैठनेसे 
मरण नहीं होता, किन्तु यह्द मी व्यर्थ है। चाहे जितना श्वासनिरोध करे, किन्तु 
जब भायु स्थिति पूर्ण होना द्ोगी, तब वह पूणे हुए विना नहीं रहेगी । आयु कोई 
कम - बढ़ नहीं कर सकता । जब सप काठता है ओर मनुष्य मर जाता है तब 
लोग यह समभते हैं कि बेचारा वे मौत मर गया, किन्तु यद्द मिथ्या है, क्योंकि 
जब भा, पूर्ण हो रही' हो तो विष चढ़ जाता है और वह मर जाता है, यदि 
झायु शेष होती है तो विष उतर जाता है, और वह जीवित रहता है, इस- 
प्रकार आयुकी स्थितिके अनुसार ही सब कुछ ह्वोता है । 
आयुकर्मके चार प्रकार हैं-मनुष्यायु, देवायु, तियचायु और नरकायु। 
५ झायुकर्म मी आत्माका खभाव नह्वीं है, किन्तु पुदूगलका परिणाम है। 
ऐसे प्रषक आत्माकी श्रद्धा कर, यही तेरा खरूप है । 
नासकमे--शारीरिक बाह्य सयोगोका मिलना, शरीरादिकी रचना 
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का होना, अच्छा कयठ मिलना, शरीरकी हड्डियोंका छुद्ग होना, यश अपयश 
का द्वोना, शरीर्के विविध आकारोंका होना, इत्यादि सव नामकर्मका फल है। 
नामकर्मकी £३ ग्रकृतियाँ हैं | वह सब पुदूगलके परिणाम हैं, आत्माका ख- 


रूप उनसे मिन्न है | 
गोत्रकस--ऊछँच - नीच कुलमें जन्म लेनेमें गोत्र कर्म कारण हैं। 


किसीका जन्म भगीके यहाँ होता है, तो किसीका ब्राह्मणके यहाँ। वह गोत्र 
कर्म आत्माका खरूप नहीं है । झ्रात्मा भगी या आाह्यण नहीं दे | यह सब 
गोन्रकर्मके कारण प्राप्त वाह्य फल है, यह पुद्गलके परिणाम हैं मैं आत्मा तो 
ज्ञानानन्द हूँ, ऐसा विश्वास कर | गोत्र तो अनन्तबार आये और गये, किन्तु 
आत्मप्रतीतिके बिना गोत्रकों अपना माना इसलिये चौरासीमें श्रमण करना पड़ा 
इसलिये संयोगी दृष्टिका त्याग कर और चिदानन्द भगवान आत्मा पर ही दृष्टि 
रख, तथा उसीकी श्रद्धा कर | 

अंतराय करम--जो कर्म दानादिक करनेंमें विन्न डालता है, सो १ 
वह अतराय कर्म है| इसके पौंच मेद हैं-दानान्तराय, लाभान्तराय, मोगान्त- 
राय, उपमोगान्तगय और वीर्यान्तराय | यह आंतराय कर्म मी तुझमें नहीं है | 
तेत स्वरूप आनन्दधन, अनन्त वीयसे परिपु्ण है, यह विचारकर पुरुषार्थ करके 
चीतगगता प्रगट कर | अन्तगय कम जड़ है, वह तुममें नहीं है 

कुछ लोग यह कहते हैं कि हमारे पास सम्पत्ति तो है, किन्तु दाना- 
न्तगय टूटे तो दान दिया जाये * किन्तु यह सब व्यर्थ है। यदि तू तृप्णा 
कम करे तो दानान्तराय बाधक नहीं हो सकता | स्वय पुरुषार्थ करके झात्मा 
की यथार्थ प्रतीति करना सो स्वय अपनेको दान देना है, यह अम्यन्त दान है। 

लामान्तराय कर्मका उठय श्रात्मामें नहीं है, लामान्तराय कर्मका उदय 
हो तो वाह्म वस्तु न मिले किन्तु अतरंग - भत्मामें लाभ लेनेमें लाभान्तराय 
कर्म वाघक नहीं द्वोता | किंतु वाह्ममें रुपया पैसा न मिले,'वाह्य अनुकूलता न 
मिले इत्यादि सब लाभान्तराय कमका उदय है । आत्माका परिचय करके निजा- 
ननन्‍्द स्वरूप प्रगठ करनेमें लाभातराय कम बाघा नहीं देता | लामान्तराय कर्म” 
जड़ है, वह आत्मामें नहीं है | 

जिसका एकबार मोग किया जाय वह मोग है। भोगांतराय कमे 


ब््ड 
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भात्माके पुरुषार्थ करनेमें बाधा नहीं देता, और वह आत्माका शआनद क्षेनेमें 
भी चाधक नहीं होता, किन्तु वह बाह्य सयोगोंमें वाघक होता है | महान 
सम्पत्तिशाली होने पर मी शारीरिक रोगके कारण दो रोटियाँ मी न खा सके 
». तो यह भोगान्तराय करमका उदय है। उसके उदयके समय शाति रखनेमें 
भोगान्तराय कम बाधा नहीं डालता | 
जो बारबार भोगा जा सके वह उपभोग है। आत्माके एक गुणकी 
अनन्त पर्यायें होती हैं, इस अपेक्षासे गुण बारम्बार भोगा जाता है | डप- 
'भोगान्तराय कर्म आत्माके आनन्दको बारम्बार मोगनेमें बाधा नहीं देता, 
आत्माके आनन्दका बारम्बार भोग करना सो उपभोग है। बाह्य वस्तु बाखार 
न भोगी जा सके सो उपभोगान्तराय कमेक्रा उदय है, किन्तु वह उपभोगान्त- 
राय कर्म आत्मखरूपको बारंबार भोगनेसे रोकता नहीं है। खय पुरुषार्थ नहीं 
करता तब उपभोगान्तराय कर्मको निमित्त कद्दा जाता है | 
४ वीर्यान्तराय कम जड़ है । यदि स्वय पुरुषार्थ करे तो वह बाधक 
” नहीं होता, किन्तु यदि स्वय पुरुषार्थ न करे तो वीर्याततय कमको निमित्त 


कट्द। जाता है | अतराय कम तेरा स्वरूप नहीं है । 

ससारी जीवके साथ आठ कम लगे हुए हैं, उनकी १४८ प्रकृत्तियाँ 
हैं, एक एक प्रकृति अनत परमाशुओंका पिंड है। आत्माके आइत द्वोनेमें 
भ्ात्मासे विरुद्ध प्रकाके रजकण ही निमित्त होते हैं । 

श्राचार्यदेवने ज्ञानावरणीय आदि आठ करी कहकर, झआठों कम हैं 
ऐसा व्यवद्दार कद्दा है । यद्यपि वे सब कम हैं अवश्य, किन्तु वे झात्मामें नहीं 
हैं । और उन करमोंके निमित्तते आत्मामें होनेवाली ज्ञानादि गुणकी अपूर्ण 
अवस्था मी है, परंतु वह आ।त्माका अखण्ड स्वरूप नहीं है, यह कट्ठकर पर- 
मार्थ बताया है | 

श्रब चौदहवीं वात कहते हैं-- 

जो पर्याति योग्य और तीन शरीरके योग्य तस्तु ( पुदूगल स्कन्च ) 
(रूप नोकर्म है सो सब जीवके नहीं है । क्योंकि वह पुदूगल ढ्रव्यक्े परि- 
णाममय होनेसे आत्मानुभूतिसे मित्र है। आहार, शरीर, इन्द्रिय श्वासोच्छूवास 
भाषा और मन यह छुद्द पर्याप्तियाँ हैं । जब जीव माताके उदरमें आता है, 


+ 
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तब पर्याप्ति बँधती है, इसलिये वह पुदूगलका खरूप है, आत्माका स्वरूप नहीं 
इसप्रकार शरीर, आहार ग्रहण, भाषाक्रा बोलना इत्यादि सब आत्माका स्वरूप 
नहीं है । मीतर जो आठ पेंखुड़ियोंके कमलके आकार मन है, वह भी पुदूगलकी 
रचना है भात्माकी नहीं | श्रात्माके अतिरिक्त बाहरका जो जो संयोग मिलता 


है, वह सब्र पुदूगलका स्वरूप है आत्माका नहीं । इसप्रकार ज्ञान, श्रद्धा, और 
स्थिरता करे तो मुक्ति हुए बिना न रहे । 


आहार लेना, श्वासोच्छूवास लेना, भाषा बोलना, इल्यादि छुट्ट पर्या- 
प्ियाँ प्रत्येक सैनीपचेन्द्रियके बँंधती हैं, जो कि सब पुदूगलकी रचना है, वे 
पर्या्तियों श्राक्ष्ममें नहीं हैं । आत्मा भाद्वार नहीं लेता, श्वासादिको नहीं द्दिलाता, 
भाषा नहीं बोलता, आत्माके लिये मन सहायक नहीं है, आत्माके शरीर और 
इन्द्रियों नहीं हैं | श्रात्माका खरूप ऐसा निराला है, किन्तु जो अमिमान करता है 
कि-यह् सब मेथ है, मै इसका कर्ता हूं, सो मिथ्यात्व है । मात्र जो वस्तु संबंध 
रूपसे पाई जाती है, उसे अपने रूप माने तब तक हित नहीं होता | संयोगी 
वस्तुके साथ आत्माका वास्त॒वमें संबंध है ही नहीं । परवस्तु स्वतन्त्र परिणामी 
द्रव्य है, उसे दूसरा कैसे परिणमित कर सकता है ? इसलिये अपने खाधीन 
तलकी श्रद्धा - ज्ञान करके उसमें रमणता करना सो यही मोक्षका कारण और 
हितका उपाय है । 

पहले जो पाँच शरीरोकी वात आयी थी, उसमें शरीरकी बात कंही 
गई है, और इस पर्याप्तिके कथनमें, ओदारिक, वैक्रियक और आहारक इन 
तीन शरीर योग्य पुद्नलोंको लिया है। छुट्द पर्याप्ति योग्य और तीन शरीर 
योग्य, वस्तुरूप नोकर्म है, ऐसा कह्दा है । पहले माताके उदरमें शरीर, इद्विय 
इत्यादिके सूच्तम पुदूगल बँधते हैं । छुद्ट पर्याप्तियाँ और तीन शरीर बँघते हैं 
यह कहकर श्राचार्यदेवने व्यवहार कहा है, और छुट्द पर्याप्त योग्य द्वोनेकी चैतन्य 
की अवस्था मी है ही । इसप्रकार चेतन्यकी अशुद्ध अवस्थाका व्यवद्धार बताया 
है, परन्तु वह सारा ही आत्माके नहीं है, यह्द कहकर परमार्थ बताया है। ., 

अत पन्द्रहबीं वात कहते हैं---जो कर्मोंके रसकी शक्तियोंके ( झति- 
भाग प्रतिच्छेदोंके) समूहरूप वगे है, वह सत्र जीवके नहीं है, क्योकि वह 
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'पुदूगल द्व्यके परिणाममय होनेपे आत्मानुभूतिसे मित्र है | 
जब आत्मा शुभाशुभमाव करता है, तब कर्म बन्ध ह्वोता है। कर्म- 
' परमामुओंमें जो रस देनेकी ( फन देनेकी ) शक्ति बँधती है, उसे अनुभाग- 
._ ( ₹स ) कहते हैं । प्रत्येक कर्मके रजकरामें फल देनेकी शक्ति है । जिन रज- 
करणोमें समान फल देनेकी शक्ति द्वोती है, उसे अविभाग ग्रतिच्छेद कद्दते हैं। 
उंन अविभाग प्रतिच्छेदोंके समूहको वगे कइते हैं | अनुकूलताका मिलना और 
प्रतिकूलताका दूर होना इत्यादि सत्र कम - रसका फल है | कर्मोक्रे रसकी 
शंक्ति परमाणुक्री अवस्था है, जड़की अवस्था दै। आत्मा इनसे मिलन है, इस 
प्रकारकी प्रतीतिका होना द्विन और छुखका मागे है । 
कमरसके अविभागी प्रतिच्छेदोंमें यद्ट कद्दा गया है कि कम - रस भाव्मा 
की भनुभव रस लेनेसे रोकता नहीं है, किन्तु तू शपने पुरुषार्थकी मदतासे अटक 
जाता है। यद्यपि कम रसके अविभाग प्रतिच्छेद हैं अवश्य, किन्तु वे किसीको पुरुषार्थ 
करनंसे नहीं रोकते | कम रस कहकर आवचायेदेवने सर्वजक्ष मगवानके श्री मुख 
से निकला हुआ व्यवहार बताया है| यह सारा कथन करके आचार्यदेवने जैन- 
दर्ीनंका सम्पूणे व्यवहार उपस्थित किया है । स्वेज्ञ मगवानके श्रीमुखसे विनि- 
गत ऐसा व्यवद्वार जैनदशनके अ्रतिरिक्त अन्यत्र कहीं नहीं है। 
अब सोलहवें कपनमें कहते हैं ,कि--उन वर्गोंक्रे समूहरूप व्गेणा 
जीवके नहीं है | 
समान शक्तित्राले वर्गोंके समूहको वगणा कहते हैं | भगवान आए्मा 
बगेणाके समूहरूप नहीं है, वर्गेणा पुदूगल द्ृव्यकी रचना है, ऐसी श्रद्धा-ज्ञान 
करके स्थिर होना सो मोच्तका उपाय है । 
सत्रहवें कपनमें स्पधेककी वात द्वै | मन्द तीव्र रस युक्त कम दलोंके 
विशिष्ट न्यासरूप (वर्गणाओंके समूहरूप) स्पक जीवके नहीं हैं । यद्दाँ न्यास 
(जमाव) कहकर यह कद्दा दै कि कोई तीत्र रससे कोई मन्द रससे या ऐसे ही 
अनेकानेक ग्रकारसे मिन्न मित्र कालमें बॉँघे गये कर्म सब एक साथ उदयमें 
- झा जायें, सो उसे न्यास कद्दते हैं। इन परमागुओंक्रे स्पर्धंक रूपी हैं और 
. भगवान झात्मा अरूपी है । वे स्पधक पुदूगल दब्यकी रचना हैं । भगवान 
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भात्मामें वे स्पधक नहीं है, वे सब्र पुद्ठलके समूह आत्मामें नहीं हैं । आत्माका 


- अनुभव उससे मित्र है। 
अब अठारहवें कपनमें अध्यात्मस्थानकी बात है | जब ख - परके एकत्व 


भध्यास हो, तब विशुद्ध चेतन्यपरिणामसे प्रथक्व जिनका लक्षण है, ऐसे अध्या- _ 


व्मस्थान जीवके नहीं हैं | 
अध्यात्मस्थान भर्थात्‌ अध्ययसाय, और अधभ्यवसाय अर्थात्‌ विकारी- 


भाव । मूल पाठमें जो विशुद्ध शब्द है, उसका श्रर्थ शुभ परिणाम नहीं है । 
किन्तु वहाँ शुद्ध खमावकी बात है। उस विशुद्ध परिणामसे मिन्न जो पुण्य, 
पाप शरीर, वाणी ओर मनकी क्रिया है उसे ओर अपने भ्षात्माको एकरूप 
माननेका अध्यवसाय विपरीत अध्यवसाय है। 

शरीर, वाणी और बाह्य निमित्त मेरी सहायता करेंगे, ऐसा भाव अ्रध्य- 
बसाय है । जब तक वह भाव होता है, तब तक कर्म बन्ध करता है और 
संसारमें परिश्रमण करता है| ख - परके एकत्वका भाव अध्यवसाय है | निर्मल 
पवित्र खभावकों भूलकर परको अपना मानना सो विपरीत पुरुषार्थ है, कृत्रिम 
भाव हैं | आत्मा आनन्दधन, टकोत्कीणे भ्रक्ृ॒त्रिम खरूप है, उसकी श्रद्धा, ज्ञान 
ओर रमणताको भूलकर परमें एकत्वकी बुद्धि करना सो श्रध्यवसाय है, वह 
अध्यवसाय आत्माके स्वभावमें नहीं है, कर्योंकि वह पुदूगल द्वव्यके परिणाम 
हैं। अव्यवराय अपनी चैतन्यकी श्रवस्थामें होता है, किन्तु वह चैतन्यका स्व- 
मा नहीं है । 

स्व - परके एकलके अध्यासवाल्ते विकारी परिणामोंसे चैतन्यके निर्मल 
परिणाम मिन्न हैं | विकारी परिणामी लक्ष्य है, और निर्मल परिणामसे मिन्न 
उसका लक्षण है | आत्मा लक्ष्य है, और निर्मल पर्याय उसका लक्षण है। 
चैतन्यके निर्मेल परिणामसे अ्रध्यवसायका मिन्न लक्षण है | वें समी भध्यव- 
सायस्थान जीवके नहीं हैं। स्व - परके एकल्वकी बुद्धिकों ही मुह्यतया अध्यव- 
साय कहते हैं | अस्पिरताके अध्यवसायको मुख्यतया अध्यवसाय नहीं कद्दते । 
भाचार्यदेवने पृथकत्व लक्षण बताकर यह बताया है कि अध्यवसानस्थान अव- . 
श्य हैं, और इसप्रकार व्यवहार बताया है, किन्तु वे परिणाम आत्माके निर्मल 
परिणामोंसे मित्र हैं, यह कहकर परमार्थ बताया है । अध्यवस्ताय चेतन्यकी 
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अवस्थामें होता है, पुदूगलके परिणामोंमें नहीं, किन्तु उस अध्यवसानका पुदु- 
गलकी ओर झुझाव है, इसलिये उसे पुद्ठल परिणाम कट्दा है। 


परको अपने रूप माने और परसे अपनेको लाभ होना माने सो 
_ यह वीतराग मागे नहीं है। आत्मा अखणड ज्ञानमूर्ति स्वतन्त्र स््रमाव है; उसका 
परसे किसी मी प्रकारका सम्बन्ध मानना सो भगवान सर्वज्ञका परमार्थ मांगे नहीं 
है, किन्तु वह अपनी स्वच्छुन्दतासे माना हुआ मा है। मीतर एक मी पुण्य 
पापकी दृत्ति उत्पन्न हो वह मेरी है, और मै उसका हूँ इसप्रकार एकमेक रूप 
से मानना सो मिथ्या अध्यवस्ताय है, विपरीत शह्प्र है, वह मगवान आत्माका 
स्वमाव नहीं, और वह वीतरागका मांगे नहीं है। सम्पकृदरन और सम्पकू- 
ज्ञानके होने पर अपना खभाव ही अपना माना जाता है, और परका खमात्र 
पर द्वी माना जाता है। अपने स्वभावको पररूप ओर परके स्वमावकों अपने 
रूप न माने सो ऐसी निर्मल श्रद्धा - ज्ञान ही मोक्षका सर्व प्रथम उपाय है। 
अब उन्नीसवीं बात कहते हैं--मिन्न मिन्न प्रकृतियोंके रसका परि- , 
णाम जिनका लक्षण है, ऐसे अनुभागस्थान समस्त जीवोंके नहीं हैं, अनुभाग 
अर्थात्‌ फल देनेकी शक्ति। मिन्न प्रकृतियोंमें मिन्न मित्र रस होता है | क्रिसी 
कर्मकी स्थिति कम और रस अधिक होना है, किसी अकृतिका रस कम और 
स्थिति श्रधिक्र होती हे । जैसे-- शरीरमें कहीं छोटीसी फुन्सी हुई दो, और 
उसकी पीड़ा अधिक किन्तु स्थिति कम हो | और कुछ लोग ऐसे द्वोते हैं कि 
जिनकी स्थिति अधिक, और रस थोड़ा हो, वे सच प्रक्ृतिया वितरीत मान्यता 
के कारण कषाय मावसे वँधती हैं वह सत्र रजकरणात्री अत्रस्था है, वह सारी 
राग पर्याय शरीम्में होती है, भात्मामें नहीं। फल देनेकी शक्ति कर्ममें होती है, 
आत्मामें नहीं । प्रकृतिबध, प्रदेशबध, स्थितिबरध, और अनुभागवंध पुद्टल 
की रचना है, आत्म स्वरमावक्री नहीं | आत्माके स्वमाव्री रचना ज्ञान ओर 
आनन्द है। जैसे पुद्ठलमें अनुभाग है उसी प्रकार आत्मामें मी है । आत्माका 
अनुभाग अर्यात्‌ भात्मामें आनन्द रस है, वह रस परसे मित्र अलौकिक है, वह 
_पुद्ठलके जड़ अनुमागसे स्वेया मित्र है। पुद्जका अजुभाग जड़े है।.. 
अब बीसबीं बात कहते हैं--काय वर्गणा बचन वर्गणा और मनो 


बह]. ह समयसार प्रवचन : तीखरा भाग 


वर्मणाओंका कम्पन जिसका लक्षण है, ऐसे योगस्थान मी समस्त जीवोकि 
नहीं हैं, क्योंकि वे पुद्ठल द्रव्यके परिणाममय होनेसे भाव्मानुभूतिसे मिन्न हैं । 

श्रात्मामें योगके निमित्तले कम्पन होता है। मनोवगणा, वचनवगेणा 
और कायवगीणाका जो कम्पन कटद्दा है सो निमित्तकी ओरसे कट्दा है, वास्तवमें 
तो, उन तीनों योगके आलम्बनसे आत्म प्रदेशोंका कम्पन होता है। प्रदेशोंका 
कम्पन होना मी आत्माका स्वभाव नहीं किन्तु विकारी माव है | 

चकक्‍्कीके ऊपरका पाट घूमता है, तब उस पर बैठी हुई मक्‍्खी मी 
घूमती हुईं मालूम होती है, किन्तु वास्तवमें मक्खी अपने क्षेत्रकों नहीं बदलती, 
पाठके घूमनेसे ही वह्द मी घूमती हुईं दिखाई देती है । इसीप्रकार भ्राश्मा द्िलता 
नहीं है, किन्तु मन, वचन, कायके योगका पाठ फिरता है--कॉपता है, इसलिये 
साथ ही आत्मा भी हिलता हुआ कॉपता हुश्ना प्रतीत होता है, और उसका 
क्षेत्रांतः होता हुआ दिखाई देता है । कम्पन आत्माका खरूप नहीं है। मन, 
वचन कायका कम्पन पर है, उसके निमित्तसे आत्म प्रदेशोंका कम्पन द्वोता है, 
वह आत्माका मूल खरूप नहीं, किन्तु पर निमित्तते होनेवाला विकार है । प्र- 
देशोंका कम्पन आत्माका खभाव नहीं, किन्तु जड़के निमित्तसे होनेवाला वि- 
कार है, इसलिये वह जड़ है, शआत्माके घरका नहीं है | जिसे निशला आत्मख- 
रूप जानना हो, वद्द इस मिन्नताको जाने बिना सतके मांगे पर नहीं जा सकेगा। 

अब इक्रीसवीं बात |कह्दते हैं--मिन्न मिन्न प्रकृतियोंके णरिणाम 
जिसका लक्षण है ऐसा बन्धस्थान सभी जीबोके नहीं हैं, मिन्न मिन्न प्रकृतियोंके 
परिणाम होनेका कारण जीवमे होनेवाले विविध प्रकारके विकारी परिणाम हैं। 
जीपमें जैसे मिन्न भिन्न प्रकारके परिणाम होते हैं, वैसे जड़में मी मिन्न मिन्न 
प्रकारके प्रकृतिके परिणाम होतें हैं, ऐसा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है। कोई 
किसीका कर्ता नहीं सत्र अपने अपने कारणसे स्वतन्त्र परिणमित होते हैं। 
मिन्न मित्र प्रकारकी प्रकृतियाँ - सब पुदूगलमय है ओर जीवके विकारीप रि- 
णाम मी पुदूगलकी ओरके हैं, इसलिये वे मी पुदूगलके परिणाप्त 
' इह्टे गये डे । 
प्रकृतिका बन्ध पुदूगलमें द्वोता है। बन्ध भात्मामें नहीं होता । वध 
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होना पुदूगलका खभाव है, आत्माका नहीं | बन्ध और आत्माकी विकारी पर्याय 
का निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है | वह सम्बन्ध मी आत्माकी खभाव इश्टसे नहीं 
है | वद्द बन्ध पुदूगलका खभाव है | और भाव वन्ध जीव पर्याय की योग्यता 
_है आत्माका अनुभव उस बन्धसे अलग है। 

बाईसवॉँ कथनः---अपने फलको उत्पन्न करनेमें समर्थ कर्म अवस्था 
जिनका लक्षण है, ऐसे उदयास्थान भी जीवके नहीं हैं, किन्तु वे रजकरोंमें 
फलते हैं, आत्मामें नहीं | वे कम अपनेमें फल उत्पन्न करनेको समर्थ हैं, पर 
में नहीं । उनकी शक्ति आत्मामें फल उत्पन्न करनेकी नहीं है । कम स्थय 
अपनी अवस्थाएँ उत्पन्न करते हैं आत्माकी नहीं। कर्मोके फलका आत्मामें कोई 
असर नहीं होता । एक तत्वका फल दूसरे तत्वमें कमी नहीं हो सकता । कम 
की अवस्था न तो आत्मामें श्रा सकती है, और न आत्माकी कार्यमें, यदि 
बस्तु इष्टिसे देखा जाये तो दोनोंकी अवस्थायें मिन्न मिन्न हैं । १४८ प्रकृतियों 
के उदयकी अवस्था सब जड़की है। अज्ञानी मान रहा है कि कम फल देते 
हैं, तब राग - द्वेष होता है, किन्तु कर्मका फल जड़में होता है, और राग - ह्वेष तेरे 
आत्माकी पर्यायमें होते हैं, इसलिये कर्म फल तुमे राग - द्वेष नहीं कराता, 
किन्तु तु ही विपरीत मान्यतामें युक्त हो जाता है, तब राग-द्वेंष होता है। , 
जब राग द्वेष आत्माकी श्रवस्थामें होता है, तब कर्म फ्रल मात्र निमित्तरूपसे 
विथमान द्वोता है, इसलिये यदि वस्तु इश्सि देखा जाये तो कर्मका फल भात्मा 
में नहीं आता कर्मका फल आत्माका लक्षण नहीं किन्तु ऐसे प्रषक तत्वका 
श्रद्धान्‌ - ज्ञान करना आत्माका लक्षण है | आत्माका ज्ञान आनन्द रमणता 
इत्यादि स्वरूप आत्मामें है, ऐसा भेद ज्ञान करना ही मुक्तिका उपाय है। 

तेईसत्रों कषन--गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कषाय, ज्ञान, संयम, 
दर्शन, लेश्या, भव्यत्व, सम्यकूल, संज्ञा ओर आह्वार जिनका लक्षण है, वे मागेणा 
स्थान मी समस्त जीवोके नहीं हैं क्‍योंकि वे पुदूगल द्वव्यक्रे परिणाममय हैं, 
इसलिये आत्मानुभूतिसे मित्र हैं | इन चौदह मार्गणाओंका सक्तिप्त विषरण 
इसप्रकार हैः--- 

गतिक्का फल जडमें होता है, तथापि भज्ञानी मानता है कि में गति 
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वाला हूँ, मनुष्य हूँ, देव हूँ, तियेच हूँ, नारकी हूँ | यद्द सारी मान्यता भ्रांति 
है यह चतुरगतियाँ आत्माका स्वभाव नहीं है, और गतिके निमित्तसे रागीको जो 
यह विकल्प दवोते हैं कि मै मनुष्य हूँ, देव हूँ सो वे मी आत्माका स्वभाव नहीं 


हैं क्योंक्रि वे विकारी पर्यायें हैं, गतिक्रे निमित्तते होनेवाला विकल्प और चार 
गतियाँ आत्माका स्वभाव नहीं हैं | 


जो गतियोंको अपनी मानता है, वह चारों गतियोंमें रहना चाद्बता 
है, चारों गतियों मात्र ज्ञेय हैं, क्योंकि वे आत्माका स्वमाव नहीं हैं, मनुष्य, 
पशु, देव, और नारकी इत्यादि होना मेरा स्वभाव नहीं है, इसप्रकार ज्ञान 
करना सो आत्माका लक्षण है। गति आत्माका लक्षण नहीं है | यहद्द कट्दा 
जाता है. कि मनुष्य गतिके विना चारित्र नहीं द्योता, केवलज्ञान नहीं होता, 
ओर मनुष्य गतिसे ही मोक्ष होता है, किन्तु ऐसी बात नहीं है; क्योंकि ज्ञान 
गतिमेंसे नहीं, किन्तु स्वभावमेंसे होता है । वैसे तो मनुष्य गति अनन्त- 
बार मिल चुकी है, तथापि मोक्ष नहीं हुआ इससे सिद्ध हुआ कि मलु- 
ष्य गति मोक्ष नहीं देती, किन्तु जब स्व्रय जागृत होता है तब मोक्ष होतों 
है | हाँ, इतना सम्बन्ध अवश्य है कि जब मोक्ष होता है, तब मनुष्य गति 
विद्यमान होती है, किन्तु गति मोक्ष नहीं देती, इसलिये चारों गतियाँ आत्मा 
का खभाव नहीं हैं |,यदि आत्मा गतिवान हो तो वह गति रहित नहीं हो 
सकेगा । गति जड़ है, ओर आत्मासे मिन्न हे । 

पन्चेन्द्रियां सी जड़ हैं, जड़का खमाव हैं | यद्द तो अपनी आँखों 
से ही दिखाई देता है कि इन्द्रियों जड़ हैं, तथा उन्हें अपना मानना सो 
स्पष्ट भूल है । यह जो इन्द्रियां दिखाई देती हैं वे पुद्रल परमाणुओंका पिंड हैं, 
चैतन्यका खभाव नहीं । जो वस्तु अ्रपनी होती हे, वह कभी छूटती नहीं है, 
किन्तु इन्द्रियों तो छूठ जाती हैं, इसलिये वे अपनी नहीं किन्तु पर हैं, जड़ 
हैं, चैतन्यका अनुमव उनसे मिन्न है। 

अनन्त कालसे अस़तके मागेमें भटक रहा है, इसलिये चौरासीके ८ 
चवकरमें फँस रहा है । औदारिक, वेक्रियक, आाद्वारक, पेजस, कार्माण, 
जड़ हैं | उन शरीरोको अपना मानना, विपरीत दृष्टि है, आत्मा ज्ञानमूर्ति 
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हे, उसे न मानकर दुसरेको अपना मानना, ससारमें परिभ्रमण करनेका मार है । 
योग मी आत्माका स्वभाव नहीं है, और वह आत्मामें नहीं द्वे। 
योगके पन्द्रह प्रकार हैं । उनका व्यापार आत्माका धर्म नद्दीं है, क्योंकि उस 
“में परका निमित्त होता है । इसलिये योग जड़ है, वह आत्मानुभव से मित्र दे । 
वेद आत्मामें नहीं है, वह आत्माका स्वभाव नहीं दे | वेदके तीन 
प्रकार हैं:-ल्री वेद, पुरुष वेद और नपुसक वेद यह तीनो आत्मामें नहीं हैं । 
आत्मा तो ज्ञायकमूर्ति है, उसकी श्रद्धा न करके जो ख्री पुरुष और नपुंसक 
वेदको अपना मानता है वह मिथ्या दृष्टि है | श्रात्मा वेद-विकार रहित है | यदि 
ऐसा न माने तो स्वतन्त्र होनेका उपाय नहीं मिलेगा । निर्मल दृष्टि हुए बिना 
निर्मलताके पथ पर नहीं जा सकता, और इसलिये खरूपमें लीन होकर निर्वि- 
कार खरूप प्रगठ नहीं कर सकता । वेद श्त्माका स्वभाव नहीं है, आत्माके 
निर्मल, अनुभवसे वह मिन्न है, इसलिये जड़ है । 
कषाय भी आत्माका स्वभाव नहीं है । कषायके चार मेद हैं-कोष, 
मान, माया और लोम | इनमें से क्रोध और मानका द्वेषमें तथा माया और 
लोभका रागमें समावेश होता है | यह सब आत्माका खभाव नहीं है | आत्मा 
अविनाशी ज्ञान और आनन्दकी मूर्ति है, ओर क्रोध - मानादि क्षणिक विकारी 
भाव है। वे पर सयोग जनित भाव हैं इसलिये परके हैं अपने नहीं | मै 
कषायका नाशक हूँ इसलिये अकषाय स्वभाव हूँ | जो अपनेको कषायवान 
मानता है, वह कषाय दूर करनेका प्रयत्न क्यो करेगा यदि यह लक्षमें ले 
कि मै अकषाय स्वभाव हूँ तो कषायको दूर करनेका प्रयत्न हो सकता है। 
यथंपि कषाय आत्माकी पर्यायमें होती है, तथापि वह दूर करनेसे दूर हो सकती 
है, इससे सिद्ध हुआ कि वह्द पर है, और शआत्माके निराकुल अनुभवसे मित्र 
है, इसलिये जड़ है । 
मति, श्रुत, अवधि, मनःपयेय और केवलज्ञान-पाँचों ज्ञानके मेद 
..मी आत्माका खभाव नहीं हैं | यहों यह बताया गया है कि सम्यकूर्दृष्टि जीव 
आत्माको केसा मानता है। मात्र अखड आत्माको लक्षमें लेना सम्यकूदशनका 
विषय है । ज्ञानके पॉच ग्रकारोको लक्षमें लेना मी सम्यकुदरीनका विषय नहींहै, वे 
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पाँचों प्रकार आत्मामें नहीं हैं। साधक दशामें एक पर्यायसे दूसरी पर्याय 
निर्मेलतया बढती जाती है, सो वह कर्मकी अपेक्षा रखती है | कर्मकी अपेक्षाके 
बिना ज्ञानमें मी भग नहीं पड़ता | यद्यपि यह पाँचों मंग चेतन्यकी पर्यायमें 
होते हैं, किन्तु वे कर्मकी अपेच्ताके बिना नहीं द्वोते, इसलिये वे जड़ हैं ।... 
झखंड आत्मामें वे पॉचों मग नहीं हैं, इसलिये वे पुठ्ठलके हैं ऐसा कद्दा है। 
केवलज्ञानकी प्राप्तिमं मतिज्ञान और श्रुतज्ञान काये करता है | 


बीचमें किसीके अत्रधिज्ञान और मनःपर्यय ज्ञान होता है और किसीके इन 
दोनोंक्े हुए बिना ही, सीधा केवलज्ञान हो जाता है । 


मतिज्ञान पॉच इन्द्रियों और मनके द्वारा जानता है, श्रुतज्ञानमें मन 
निमित्त है, अवधि ओर मनःपर्ययज्ञानममन ओर इन्द्रियोके विना सीचे ही 
श्रात्माके द्वारा मर्यादित रूपसे पर पदार्थोंको जानते हैं, और केबलज्ञान सीधा 
आत्मासे प्रत्यक्ष रूपसे समस्त लोकालोकको जानता है। ऐसे पॉंच प्रकारके 
ज्ञानके मेद मी अखड आत्माका खरूप नहीं हैं । ऐसा सम्यकूदशनका विषय _ 
है । अखंड आत्मा को लक्षमें लेना ही सम्यकूदशन है। पोंचो ज्ञान , ज्ञान- 
गुणकी पाँच अवस्थाएँ हैं | मोच्त मागको सिद्ध करनेमें मतिज्ञान और श्रुत- 
ज्ञानकी पर्याय वीचमें आती है, परन्तु उन भगो पर कक्ष देनेसे राग होता 
है । भग दृष्टिका विषय नहीं है, किन्तु इृष्टिका विषय अमेद है | 

एक पर्यायसे दूसरी पर्याय अधिक प्रगट हुई, उसमें कर्मकी अपेक्ता 
होती है। मात्र ज्ञायकका प्रकार लिया जाये तो उसमें भट्ठ नहीं होता मात्र 
निरपेक्ष आत्माको लक्षमें लेनेकी यह वात है। ज्ञानकी पॉच पर्यायोमें निमित्त 
के सदूभावकी और श्भावकी अपेक्षा होती है। ज्ञानकी उन पाँचों पर्यायोके 
मेदसे रहित निरपेक्ष आ्रात्मको लक्षमें लेना, सम्यकूदशनका विषय है । पॉचो 
ज्ञानकी पर्याय भ्राव्मामें न हो, सो वात नहीं है, क्योंकि पॉचों प्रकारकी पर्यायें 
आत्मामें होती हैं | परन्तु उन पर लक्ष देनेसे राग होता है, अखणड आत्मा 
पर इष्टि डालनेसे राग नष्ट हो जाता है। पाँच ज्ञानकी पर्यायोंको सम्यकृज्ञान 
जानता है, किन्तु इश्टिका विषय अखण्ड झात्मा ही है। इष्टि उन पाँच प्रकार: 
के पर्याय मेदको स्त्रीकार नहीं करती, पाँच पर्यायोंके मेदों पर लक्ष देनेसे राग 
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द्ोता है, और अव्णड आन्या पर जो दृष्टि होती है, उसके वलसे निर्मल 
पर्याय प्रगट द्वोती है | पौंच प्रकारके भेद इष्टिका विषय नहीं हैं और उनमें 
परकी अपेक्षा आती है, इसलिये वे आत्माका स्वरूप नहीं क्रिन्तु पुदूगलके 
-परिणाम हैं | तीयेकर देवने आत्माके स्त्रमात्रकी घोषणा करते हुए कद्दा है कि 
झात्माक्रा एक प्रकार है, उसमें पाँच ज्ञान ग्रणकी अवस्थाओं पर लक्ष देना 
परमें लक्ष देनेके समान है | श्रभेद एक ग्रकारसे आत्माको लक्षमें लेनेसे निर्मल 
पर्याय प्रगट होती है, मेद पर लक्ष देनेसे निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती । 
अखड एक आत्मामें शरीरके रजकण, झाठ कर्मोंके प्रकार और राग, द्वेष 

की विकारी अत्रस्था तो क्या, किन्तु ज्ञान गुणके पाँच मेद मी नहीं है। यधपि पाँच 
प्रकारकी पर्यायें आध्मामें होती हैं किन्तु वे दृष्टिका विषय नहीं हैं। उनमें परकी अपेक्षा 
होती है, इसलिये पाँच ग्रकारके मेद आत्मामें नहीं हैं। अमेद-अखण्ड भात्मा पर दृष्टि 
डालनेसे पाँचों ज्ञानकी निर्मल अवस्था प्रग० द्योती है, किन्तु यदि पाँच प्रकारके मेदों 
पर लक्ष दिया जाये तो वह पाँच प्रकारकी अवस्था प्रगट नहीं होती ! 

ह झात्मामें ज्ञान गुण सपूर्णे अनादि अनन्त है, उसमें अवधिज्ञान 
इत्यादि पाँच प्रकारकी दृष्टि करना सो मेद दृष्टि, खण्ड इृष्टि और पुदूगलके 
झाश्रयकी दृष्टि है, तथा अमेद दृष्टि, स्वाश्रयी दृष्टि है । 

मतिज्ञानके द्वारा पाँच इन्द्रियों ओर मनके निमित्तसे विचार होता दै। 

यद्यपि यद्द विचार अपने द्वारा होता है, किन्तु उसमें इन्द्रियों और मनका निमित्त 
होता है | मै शात हूँ, समाधिस्वरूप हूँ, भानन्दस्तरूप हूँ, इत्यादि जाने सो श्रुत- 
ज्ञान है| अवधिज्ञान अमुक प्रकारसे मर्यादाको, लेकर इद्रिय और मनके विना 
प्रत्यक्षरूपसे पदार्थोंको जानता है, परन्तु वह उपयोगके लगानेपर ही जानता है, 
एक ही साथ सब ।कुछ नहीं जानता। मन.पर्ययज्ञान मी इन्द्रियों ओर मनकी 
सद्दायताके बिना दूसरेकी मनोगत पर्यायोको जानता है, किन्तु यहद्द 
ज्ञान मी जब॒ उपयोग डालता है तमी जानता है, एक साथ सबको 
' नहीं जानता, ऋमश. ज्ञात होनेसे यद्द ज्ञान भी अपूर्ण है, परा- 
'घीन है, इसमे कर्मका निमित्त है । यह मनःपरयेयज्ञान छुद्ठें-सातवे गुण- 
स्थानोंमें भूलते हुए नग्न दिगम्बर मुनियोक्रे ही होता है| केवलज्ञान प्रप्रणे 
ज्ञान है । इस ज्ञानमें समस्त सत्र - पर पदार्थ उपयोगके विना सदन ही प्रत्यक्ष 
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ज्ञात होते हैं| इन पाँच प्रकारके मेदो पर लक्ष देनेसे केवलज्ञान पर्याय प्रगट 
नहीं होती, किन्तु वह अखण्ड आत्मा पर लक्ष देनेसे प्रगट होती है । 

मागणाका अर्थ है आत्माको ढूँढनेके प्रकार, वे सब्र जीवके नहीं हैं, 
ज्ञानकी पाँच पर्यायोंसे श्रात्माको हूँढना आत्माका वास्तविक खरूप नहीं है [7 
श्रात्मा एक अखण्ड ज्ञायक है, यदि उसे खण्डमें ढूँढने जाये तो अखड ज्ञायक 
नहीं मिलता, अद्ण्ड आत्माका वास्तविक स्वरूप हाथमें नहीं आता, ओर इससे 
पृणे केवलज्ञान पर्याय प्रगट नहीं होती । यदि आत्माको दूँढना हो तो मति 
श्रुत ज्ञान आदिकी पर्यायमात्ररूपसे ढूँढनेसे अखण्ड आत्माका मूल स्वरूप नहीं 
मिलेगा, इसलिये मेदकी इष्टिसे आत्माकों ढूँढना छोडकर भमेद-सामान्य दृष्टि 
से श्ात्माकी प्रतीति कर | भेद पर इृष्टि न डालकर सामान्य पर इष्टि डाल तो 
पूर्ण पर्याय प्रगठ होगी । 

आत्मा केवलज्ञान खरूप है, इसप्रकार केवलज्ञान पर्यायसे आत्माको 
दूंढनेके जो परिणाम हैं सो राग है, ओर जो राग है सो अपना स्वभाव नहीं, 
इसलिये वे पुदूगलके परिणाम हैं | केवलज्ञान पर्याय है, अखण्ड सामान्य गुण 
नहीं, उस पर्याय पर लक्ष देनेसे राग होता है, इसलिये केवलज्ञान प्रगट नहीं 
होता, किन्तु अखण्ड झआत्मा पर लक्ष देनेसे केवलज्ञान पर्याय प्रगट होती है । 
भात्माको पॉच ग्रकारके मेदोमें दृबनेके जो परिणाम हैं सो राग है, और जो राग 
है सो आत्माका स्वभाव नहीं है | किन्तु वद्द पुदूगलके परिणाम हैं, इसलिये 
ज्ञान मागेणा भी पुदूगलका परिणाम है। मार्गणा अर्थात्‌ हुंढना। ज्ञानके 
मेदोंमें आत्माको दूंढनेसे रागके परिणाम होते हैं, और वे पर निमित्तसे होने 
वाले परिणाम हैं इसलिये वे दूसरेके हैं । 

जैसे बादल सूर्यके आडे आरा जाते हैं, और फिर वे ज्यों ज्यों हटते 
जाते हैं त्यो को सूर्यका प्रकाश प्रगट होता जाता है। इसप्रकार न्यूनाधिक 
प्रकाशमें जैसे वादलोंकी अपेक्षा होती है, इसीप्रकार इस चेतन्यज्योतिमें पुरु 
पार्थक्रे द्वारा निर्मल - निर्मल पर्याय बढ़ती जाती है, इसमें कर्मके बादल कम 
होते जाते हैं, इसलिये वह परके अमावकी श्रपेक्षा रखती है ] मात्र अखण्ड 
चेतन्यप्रकाश आत्मा निरपेक्ष तत्व है। उसमें जो न्युनाधिक पर्याय द्वोती है, 
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उसमें परकी अपेक्षा होती है। पॉच प्रकारके मेदों पर लक्ष जानेसे जो राग 
होता है, वद्द राग परमार्थदशिकि विषयमें स्वीकार्य नहीं है; जब तक राग हैं, 
तन्न तक निर्विकल्य पर्याय प्रगट नहीं होती । चैतन्य मगवान स्वय सामान्य 
ज्ञान प्रकाश विम्ब है, उसमें पॉच प्रकारके मेद परमार्थदृष्टिके विषयमें नहीं 
होते । सातवीं गाथामें जैसी मात्र ज्ञायककी बात कही थी, वैसी ही यहाँ है । 
सातवीं गायामें यह कहा है कि गुणके मेद आत्मामें नहीं हैं और यहाँ यहद्द 
कहा है कि गरुणकी अवस्था झआात्मामें नहीं है | 
अनादिकालसे तुने अ्रपने स्वरूपका अभ्यास ही नहीं किया, और जितना 
' अभ्यास किया है वह सत्र बाहरकी ही क्रिया है। यथार्थ तत्वकी प्राप्तिकी प्रीति नहीं 
की, और यह बात मी नहीं छुनी कि यथार्थ तत्व क्या है £ तब फिर सुनें बिना विचार | 
मी कहाँ से आ सकता है? तथा विचार किये बिना ज्ञान कहाँसे हो सकता है । 
ओर ज्ञानके बिना उसमें लीनतारूप चारित्र कहोंसे हो सकता है। एवं चारित्रके 
फिना मुक्ति मी कहाँसे हो सकती है ? मेरे स्पररूपमें वेद - विकार या कषाय 
नहीं है, ऐसा जानने और माननेके बाद स्वरूप लौनताका प्रयत्न होता है । , 
उस प्रयत्ञको व्यवहार कहते हैं, किन्तु वह व्यवहार, जो कि यह अखणड 
स्वरूप-निश्चय स्वरूप कहलाता है, वह दृष्टिम थ्ानेके बाद होता है। 
सम्यकूदशन और सम्यकूज्ञानकी पर्याय स्वय ही व्यवहार है, किन्तु इृश्टिके 
विषयमें अखण्डस्रूप होनेके बाद स्वरूपलीनतारूप चारित्रके प्रयत्रका 
व्यवहार होता दे । | 
मान्यताके बदल जाने पर, राग-देेषको छोड़नेका इच्छुक होता हुआ , 
वह यह मानता है कि-मेरे खरूपमें राग-द्वेष या शुमाशुभ भाव नहीं हैं । 
ऐसा समभनेके बाद वह राग-देषसे नहीं चिपटता, किन्तु उससे मुक्त होता 
जाता है। जिसने अपने खभावको नहीं जाना-मांना, वह राग-द्वेषसे विषकता 
ही रहता है, जब कि शुभाशुभ भावको अपना मान रखा है तब उनसे कैसे 
मुक्त हो सकता है ? मेरे खभावकी शक्ति ही श्रलग है, इसप्रकार अपने त्रिकात् 
- अखड खभावकी स्वीकृतिके बिना, विकारीकी स्वीकृति नहीं छूट सकती | मै 
आनन्दकन्द हूँ ऐसे खभांवकी शक्तिको जिसने स्वीकार किया है, वह कहता 
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है कि मेरे खभावमें पुण्य-पाप नहीं है, जो पर्यायमें होता है, उसका नाश 
करनेके लिये मै तैयार हुआ हूँ । वह नाश करनेके लिये तियार हुआ तब कह- 
लाया जा सकता है, कि वह आत्म खरूपको स्वीकार करे । वह मनसे नहीं, 
श्रवणसे नहीं, शाख्से नहीं, रागसे नहीं, किन्तु आत्मासे श्रात्माको स्वीकार करे... 
तब कहलाता है कि वह राग-द्वेषको-- शुभाशुभ भावको नाश करनेके लिये, 
और गुणणोक्रो प्रगठ करनेक्रे लिये तैयार हुआ है | अपने भ्रत्र और अविनाशी 
स््रभावकी सामथ्य देख कर उसके बलसे कहे कि-मुझ्में राग-द्वेज नहीं है वह्द 
राग-द्वेषको दूर करनेका इच्छुक है | किन्तु पहले जैसे राग-द्वेषके भाव करता 
हो, वैसेके वैसे ही करता रहे, किसी भी प्रकारक्ी मन्दता न हो और कहे कि 
मेरे स्वमातमें राग-द्वेष नहीं है, तो ऐसा कहने बाला सर्वया मिथ्या है, वह स्व- 
भावको समझा ही नहीं । इसप्रकार कह कद्कर कया कुछ किसीको बताना है? 
जिसे अपने स्रभावकी श्रद्धा जम गई है, उसका राग-द्वेष कम हुए विना नहीं 
रहता । मेरे स्वमावमें राग-द्वेष नहीं है, ऐसी श्रद्धा हुई कि उसके बलसे वह 
राग-द्ेषका नाश अवश्य करेगा। ज्ञानी सममता है कि परोन्मुखता मुझे हित- 
कारी नहीं है, परोन्मुखतामें शुभाशुभ भाव होते हैं, इसलिये परोन्मुखता मुमे 
हितकारी नहीं है, किन्तु स्वसन्मुखका कुकाव ही हितकारी है क्योंकि उसमेंसे 
मात्र समाधि ही प्रत्ाहिित होती है| सम्यकूद्रीनका उत्कृष्ट परिणमन ही मुक्ति है । 
परोन्मुख जीवोंको मात्र परमें ही रुचि हो रही है, उसमें कमी ऐसा 
स्व॑प्त तक नहीं आया कि भात्मा मुक्त हो गया है | वह भाव कहाँते आ सकता 
है ः क्योकि जितने गीत गाये हैं वे सब्र परके ही गाये हैं। आत्माके प्रेमके 
गीत नहीं गाये, उसकी रुचि नहीं की, श्रद्धा नहीं की, मैं निर्विकल्प वीतराग 
स्वरूप हूँ, इसग्रकार जाना- माना नहीं, और फिर कह्दता है कि मेरे स्वप्में 
विमान आया था, और मै उसमें बैठा था, इसलिये अब मेरी मी कोई गिनती 
होनी चाहिये | किन्तु माई | तू अनन्त बार स्वगमें हो आया फिर भी कल्या- 
ण नहीं हुआ तब यदि खप्तमें विमान आगया तो क्या हो गया £ तने झात्मा / 
के स्वभाव माहात््यकी बात सुननेके भावसे नहीं सुनी इसलिये इन व्यर्थकी 
दूसरी वार्तोमें महिमा मालूम होने लगती है, इसलिये श्रात्माके खभावकी बात 
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अंतरंगसे रुचि प्रयट करके समझ | 
खय श्रात्मा ज्ञायक खभावसे अखड है, इसप्रकार लक्तमें तले लेना, 
श्रद्धामें ले लेना ही सम्पकूदर्शनका विषय है । आत्मा ज्ञान मूर्ति अखडानन्द 
» सीमान्य है, इसप्रकार श्रद्धा करना ही सम्यकूदशन है, यही मोक्षका उपाय है, 
ओर यही हितका माग है, इसके अतिरिक्त दूसरा कोई मार्ग नहीं । 
आत्माका खमाव एक रूप स्थिर रहता है, उसका विश्वास करना 
मोच्त दशा प्रगट करनेका कारण है | शरीर, वाणी, मन, और कर्मके निमित्तसे 
जो भाव होता है, उसका विश्वास करनेसे श्रात्म खमाव प्रगट नहीं होता, 
किन्तु-देव-गुरु-शात्र ने जो भात्म खभाव कहा है, उसका विश्वास-श्रद्धा करने 
से आत्म खभाव गप्रगट होता है | आत्म स्वमावकी श्रद्धाके साथ ही सच्चे देव- 
गुरु, शात्रक्ी श्रद्धा होती है, किन्तु भात्म स्वभावषकी श्रद्धाके विना मात्र देव- 
गुरु-शाल्रकी श्रद्धासे आत्मस्वभाव प्रगट नहीं होता | देव - गुरु - शात्रसे कहीं 
मोक्ष दशा प्रगठ नहीं द्वोती, किन्तु उन्होंने जो मोक्ष मागे बताया है उसका 
. विश्वास, ज्ञान और तदूनुसार भाचरण करनेसे भात्मामें से मोक्ष पर्याय प्रगट 


होती है । मोक्ष पर्यायक्रे प्रमठ द्वोने में देव-गुरु-शाज्॒क्ना निमित्त होता है, 
किन्तु वे मोक्ष पर्यायको प्रगट नहीं कर देते । 


मीतर जो आकुलता हो रही है, वह दुःख है, उस भ्राकुलताको नाश 
करनेका उपाय शरीर, वाणी, पुण्य-पापके परिणाम, अथवा देव गुरु शाक्षमें 
नहीं हैं, किन्तु मीतर जो निर्विकार अनाकुल खभाव भरा पड़ा है, उसका विर- 
वास-श्रद्धा करनेसे आकुलता दूर होती है, ओर विकारी पर्याय दुर होकर निर्मल 
पर्याय प्रगट होती है | उस निर्मल पर्याय पर इंष्टि रखनेसे मी मोक्ष पर्याय 
प्रगट नहीं द्ोती, क्योकि वह सत्र निर्मल अवस्था, अवस्थामें से नहीं भाती 
किन्तु अतरंगमें जो प्रव खमाव भरा हुआ है, उसीमें से आती है, इसलिये 
पर्याय पर इष्टि डालनेसे शुद्ध पर्याय प्रगट नहीं होती किन्तु जो प्रृणे ऐश्वय- 
मय द्रव्य है उसपर इष्टि डालनेसे शुद्ध पर्याय प्रगट होती है । 
हे पहले कहा जा चुका है कि मागणाका अर्थ ढूंढना है | में मति- 
ज्ञानी हैँ, श्रतज्ञानी हूँ, अवधिज्ञानी हूँ, मन'पयय ज्ञानी हूँ और केपलज्ञानी हूँ, 
डर 
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इसप्रकार ढूँ ढना सो ज्ञान मागेणा है, जीवका खरूप नहीं | यह यथार्थ वस्तु- 
इष्टिकी बात है | इृष्टिका विषय क्‍या है यह बात है। इष्टि ज्ञान मेदको स्वी- 
कार नहीं करती किन्तु ज्ञानमें वे मेद ज्ञात अवश्य होते हैं, तथापि इश्टिका 
विषय मेद नहीं है | 

मोक्ष पर्यायक्रे प्रगठ वरनेंमें वणे, रस, गघ, स्पश, पाँच शरीर, संस्थान,“ 
संददनन, श्रष्टकर्म, पर्याति, तश्वकी श्रप्राप्ति रूप मोह, योगका कम्पन, गति, 
इन्द्रियों, कषाय, शुभराग, देव, गुरु, शात्र, और पूजा भक्तिका शुभ विकल्प 
' इत्यादि कोई मी घर्मका आधार नहीं है, इतना ही नहीं, किन्तु ज्ञानके पाँच 
मेद मी धर्मके आधार नहीं है, सम्यकूदशन, ज्ञान, चारित्रकी निर्मल अवस्था 
भी धर्मका आधार नहीं है, वह दृष्टिका विषय नहीं है। वह निर्मल अवस्था 
एकरूप सदा स्थायी पृणे सामथ्येवान द्वव्यमें से आती है, प्रवाहित होती है। 
समस्त अ्रवस्थाओंकी सम्पूर्ण शक्तिवाला जो मैं हूँ उसकी श्रद्धा करनेसे धर्म 
प्रगट द्वोता है। सम्यकूदशन खय पर्याय है, जो कि घर्मका आधार नहीं है, 
किन्तु उस इष्टिसे क्रिया गया सम्पूणे द्रव्यका विषय धर्मका आधार है। -.. 

आत्मा्में जो श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र, की जो निर्मल अवस्था प्रगट होती 
है, उस अव्रस्थाकी इष्टि करनेसे भी निर्मल अवस्था अ्रगट नहीं होती, क्योकि 
निर्मल अवस्था भी निर्मलतारूपसे प्रतिक्षण बदलती रहती है, और द्रव्य एक- 
रूप ध्ुवखभाव है, सम्पृणे अवस्थाओंकी शक्ति द्वव्यमें भरी पड़ी है,--इसलिये 
द्रव्य पर इष्टि पात करनेसे निर्मल पर्याय प्रगट होती है। जो निरंतर बदलता 
रहे उस पर दृष्टि डालनेसे निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती | इसमप्रकार परिपूर्ण 
वस्तुका विषय करनेसे उस विषयके बलसे प्रथम मोक्ष माग और अंतिम केवल- 
ज्ञान प्रगट होता है | धर्मके प्रारम्भमें भी दृष्टिका विषय है, और अंतर्में केवल- 
ज्ञानको प्रगट करनेवाला भी वह है। 

श्रद्धाका विषय स्थायी होता हे, किन्तु श्रद्धाकी और रमणताकी पर्याय 
बदल जाती है | उस अद्धा ओर रमणताकी जाति भले ही एक हो, किन्तु वह्द 
दूसरे कण वदल जाती है। जो बदलती है, भर्थात्‌ जिसका उत्पाद - व्यय होता है 
उसका आधार पर्याय नहीं है | पर्यायका झाधार पर्याय नहीं द्वोती, कित्त 
वस्तु द्वोती है । जो प्रतिक्षण वदल जाती है, उसमें यह शक्ति नहीं है, कि 
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वह पूर्णे पर्यायकों प्रगट कर सके । साधक अवस्थाकी अप्रर्ण पर्यायमें से पूर्ण 
पर्याय प्रगठ नहीं होती, किन्तु पह बस्तुमेंसे प्रगट द्ोती है । मै एक शुद्ध 
ज्ञायक हूँ ऐसी दृष्टिके बलसे पूर्ण पर्याय प्रगठ होती है । 

*+- विकारी अवस्थाका नाश करके सम्पूर्ण निर्विकार अवस्था प्रगट करनी 
हो तो उसका कारण ढूँढ।! सम्पूणे अवस्थाक्रे प्रगट होनेमें कौन 
कारण है £ क्या शरीरादि उसके कारण हैं ४ पुण्य पापके भाव 
उसके कारण हैं, अथवा अपूणे ज्ञान, दरीन, चारित्रकी पर्याय , 
उसका कारण है ? अपूर्ण अ्रवस्था पूणे अबस्थाके प्रगट करनेमें कदापि कारण ' 


नहीं हो सकती, श्रवस्थामेंसे अवस्था कभी मी प्रगट नहीं होती, किन्तु मीतर 
जो पूर्ण स्रभाव विद्यमान है, उस पर इष्टिका बल लगानेसे प्रृणे पर्याय प्रगट 
होती है । सम्यकूदर्शन, ज्ञान, चारित्रकी अप्ूण अवस्था केवलज्ञानकी पूर्णे अब- 
स्थाका अनतवों भाग है | उस अनतर्वे भागकी पर्यायमें शक्ति नहीं है कि बह 
अनन्त गुनी पर्यायकों प्रगट कर सके । मोक्ष मार्गकी अवस्था अनन्तवोँ माग 
है, और केवलज्ञानकी प्रूण अवस्था उससे अनन्त गुनी है । अनन्तवे भागकी 
अवस्थामेंसे अनन्त गुनी अवस्था ग्रगट नहीं हो सकती । जब पूर्ण अवस्था 
प्रगट होती है, तब शरीर और विकारादि तो क्‍या किन्तु अप्रूण अवस्था मी 
नहीं रद्वती, मात्र परूणे अवस्था रहती है, जिसका नाम मोक्ष है। जब अपूरणे 
अवस्था मिटती है, तब पूर्ण अवस्था उत्पन्न द्ोती है, इसलिये अपरूर्ण अवस्था 
पूणे अवस्थाका कारण नहीं है, किन्तु पणे अवस्था प्रगट होनेसे उवे भपूर्ण 
अबस्था बीचमें आती है | अप्ृू्णे अवस्थाके बिना पूणे अवस्था ग्रगट नहीं द्ोती, 
इतना अपूर्ण भवस्था और पूणे अवस्थाके साथ सम्बन्ध है, किन्तु भप्षूणे पर्याय 
पूर्ण पर्यायकी साधक नहीं है, हों, वह बीचमें आती है इसलिये आपू्णे पर्याव 
को प्रूरुणताकी साधक पर्याय कह्दा जाता है, वह्द व्यवहार है | परन्तु वास्तवमें 
अतरामें जो परिपूर्ण खमाव भरा हुआ है, उस पर दृष्टिका बल लगानेसे सपूर्ण 


पर्याय प्रगठ होती है | 
पर्याय प्रगठट होती है, वस्तु नहीं, क्‍योंकि वस्तु तो अनादि अनन्त 


प्रगट ही है, उसे कोई प्रगट नहीं करना चाहता, किन्तु पर्यायकों प्रगट करन 
चाहता है | लोग कद्दते हैं कि विकार नहीं चाहिये इसका भर्थ यह हुआ ४ि; 
| 
है 
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निर्विकार अवस्था चाहिये है। वस्तु अनादि अनन्त प्रगठ है, जो है, उसका 
नाश नहीं होता, और जो नहीं है, वह नवीन नहीं होती । मात्र रूपान्तर 
होता है-पर्याय बदलती है | 

जो पर्याय प्रगट होती है, वह वस्तुमेंसे होती है, क्यों पर्यायमेंसे- 
पर्याय प्रगठट नहीं होती | चतुर्थ गुणस्थानकी दशामें तेरहवें गुणस्थानकी दशा 
प्रगट करनेकी शक्ति नहीं है, किन्तु सम्यक्‌ श्रद्धाकी ( चतुर्थ ग्रुणस्थानकी ) 
पर्यायसे किये गये विषयमें वह्द शक्ति है। सम्यकृश्रद्धा तो पर्याय है, उसने 
अछण्ड वस्तुका श्रद्धान किया है, इसलिये अखण्ड वस्तु सम्यकृश्रद्धाका विषय 
है, उस वस्तुक्रे विषयमें तेरहर्वे गुणस्थान प्रगठ करनेकी शक्ति है, क्‍योंकि 
बस्तुमें से पर्याय प्रगट होती है, इसलिये वस्तुका विषय करने पर उसमें से 
पर्याय प्रगट हो जाती है, पर्यायमें से पर्याय प्रगट नहीं होती । सम्पकृश्रद्धा 
द्रव्य नहीं युण नहीं किन्तु पर्याय है, और द्रव्य अनन्त गुणोंका पिंड है | 
श्रद्धागुण अनादि अनन्त है, उसकी दो अवस्था हैं,-सम्यकृश्रद्धा, मिथ्याश्रद्धा | 
इसलिये सम्यकूदरन पर्याय है, और पर्याय व्यवद्दार है । विपरीत मान्यताका 
नाश द्वोनेसे सम्यकूदशन पग्रगट नहीं होता, क्योंकि नाशमें से उत्पाद नहीं 
होता । नाशको उत्पादका कारण कहना व्यवहार है। किन्तु वास्तवमें जो 
अस्ति खभाव भरा पड़ा है, उसमें से सम्यकूदशन प्रगट होता है । सामान्य 
एकरूप खभाव पर दृष्टि डालनेसे सम्यकूदशन प्रगठ होता है | 

चतुर्थ गुणस्थानमें सम्यकुदशन, पाँचवेंमें श्रावकत्र और छुट्टे-सातवें 
गुणस्थानमें मुनित्त होता है, सो वह मी गुण नहीं किन्तु पर्याय है, सम्यकू- 
दर्शन, सम्यकूज्ञान, ओर सम्यकुचारित्र, मी गुण नहीं किन्तु पर्याय है, क्योंकि 
वह्द प्रगठ होती है। पर्याय, पर्यायका कारण नहीं होती, नाश उत्पादका कारण 
नहीं होता । चौथा गुण वदलकर पौंचवों होता है, इसलिये चौया गणस्थान पँँचवें 
गुणस्थानका कारण नहीं है, क्योंकि नाश उत्पत्तिका कारण नहीं होता, किन्तु उत्पत्ति 
का मूल कारण सामान्य खभाव है। केबलज्ञानका मूल कारण मी सामान्य-.- 
रूप वस्तु है | सम्पकूदशनकी पर्यायके वलसे, केवलज्ञान प्रगट नहीं होता, 
किन्तु वद्द सामान्यरूप वस्तुके बलसे प्रगट द्ोता है । सम्यकूदशनकी पर्याय 
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मी, मै एक सपूर्ण पदार्थ वर्तमानमें हँ-इसका विषय करनेसे प्रगट होती है। 
सम्यकूद्शनका विषय सम्यकुदशनकी पर्याय नहीं किन्तु अखूणड द्वव्य 
दे । सम्यकूदर्शनका श्राश्रय भूतार्थ है। देव, गुरु, शात्र तो कया किन्तु सम्यक्‌- 
” दशन-ज्ञान आदिकी निर्मल पर्याय मी सम्पकूदरनका आश्रय नहीं है। 
निर्मेल पर्याय पर मी लक्ष देनेसे राग होता है, और अखंड द्वव्य पर लक्ष 
देनेसे राग छूटता है, इसलिये सम्यकूदरीनका आश्रय अखणड द्रव्य है। एक 
गुणका लक्ष करना मी सम्यकूदशनका विषय नहीं, किन्तु अनन्त गुणोंकी पिंड 
रूप वस्तु सम्यकूदर्शनका विषय है। 
जब हम क्षायिक पर्याय पर विचार करते हैं, तो-क्षायिक पर्यायके 
प्रगट होने पर उस पर लक्ष देनेकी आवश्यक्ता नहीं रहती, और उसके प्रगट 
होनेसे पूवे, लक्ष कद्दों दिया जावे * जिसका अस्तित्व ही प्रगट नहीं उस पर 
लक्ष देना कैसा ? इसलिये लक्ष देना द्रव्य पर ही सम्मव हैं। अमेद खभाव 
- की अपेक्षासे मेद अभूतार्थ है। यहाँ अभूतार्थका अर्थ यह नहीं है कि पर्याय 
के मेद सर्वया हैं ही नहीं | पर्याय है अवश्य, किन्तु उस पर लक्ष देनेसे राग 
द्वोता है, इसलिये वह्द लक्ष हेय है, ओर एक मात्र सम्यकृदशनका विषयभूत 
द्रव्य ही आदरणीय है । 
इष्टिका विषय सामान्य है। वह दृष्टि प्रगट या भग्रगठके मेदको 
स्वीकार नहीं करती । उस दृष्टिके विषयमें वस्तु प्रगट ही है । पर्याय इश्टिके 
विषयमें वस्तुकी पर्याय प्रगट है या अप्रगठ, ऐसा मेद - विकल्प होता है, 
किन्तु वस्तुदृष्टिका विषय पारिणामिक भाव है। अपेक्षित पर्याय पर्यावार्थिकनय 
का विषय है। 
वस्तुदृष्टि पर्यायमेदको स्वीकार नहीं करती, इसलिये मति, श्रुत, केवल- 
ज्ञानादिकी पर्याय नहीं है, ऐसा नहीं, क्योंकि वह पर्याय है, ओर ज्ञान उसे 
जानता है । ज्ञान दृष्टिके विषयको जानता है, और पर्यायको भी जानता है, 
». वह भ्रमाणज्ञान हे । द्वव्य सय बरतमानमें ही परिषृणे हद | ऐसे व्यक्त-अ्रव्यक्त 
के मेदसे रहित द्रब्यके परिष्ण. अमेदको विषय न करे तो श्रद्धा मिथ्या है, 
और जो पर्याय प्रगठ है, या अप्रगठ है, उसे न जाने तो ज्ञान मिथ्या है। 
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, जो ज्ञान श्रद्धाके अखण्ड विषयकों जानता है, वह शपूर्णे पर्यायको मी जानता 
है, इसलिये पुरुषार्थ चालू रहता है । ज्ञान प्रूणे और अप्रूण दोनोंको जानता 
है । जाननेके विषयमें सब कुछ है, किन्तु आदरणीयमें एक है । 

मति, श्रुत या केवलज्ञानकी पर्याय, दृष्टिके विषयमें आदरणीय नहीं 
है किन्तु उसे जानता है | मति, श्रुतज्ञानकी खण्डरूप पर्यायको अपनी ओर 
उन्मुत्व किये बिना तत्नको नहद्दीं समझा जा सकता । यद्यपि वस्तुक्के समभनेमें 
वह बीचमें आती है, परन्तु वह वस्तु - इृष्टिका विषय नहीं है | मति - श्रुत ज्ञान 
की अपूर्ण पर्याय है, परन्तु उस पर लक्ष देनेसे राग होता है | मति, श्रत, 
श्रवधि इत्यादिकी अपर्ण पर्याय पर दृष्टि डालनेसे अथवा उसके टूँढलेका विक- 
लप करनेप्ते मोक्ष प्रगठ नहीं द्ोता | मोक्ष मागे मी व्यवद्दार है, इसलिये वह 
मी परमार्थतः मोक्षका कारण नहीं है, किन्तु दृष्टिका विषय - द्रव्य ही मोक्षका 
कारण है | हि 

मति, श्रुत, अवधि, मन.पयय और केवलज्ञान पर्याय हैं, इन पर दृष्टि स्खनेंसे' 
केवलज्ञान प्रगठ नहीं होता, किन्तु श्रखण्ड पिंड वस्तु पर दृष्टि रखनेसे प्रगठ 
होता दे । केत्रलज्ञान मी एक पर्याय है, और सामान्य अखण्ड पिण्डरूप 
वस्तु तीनों कालकी पर्यायोंका पिण्ड है, इसलिये केवलज्ञान मी एक भवस्था 
है, अतः वह व्यवहार है | सिद्धोंमें मी समय समय पर पर्याय होती रहती है, 
और जो पर्याय है, सो व्यवहार हे, इसप्रकार सिद्धोंमें मी व्यवहार है। सिद्ध 
की पर्याय मी साधक जीवोंके अखण्ड वस्तु पर लक्ष देनेसे प्रगट होती है, 
पर्याय पर लक्ष देनेसे नहीं । 

सम्पकूदशन खय पर्याय है, क्योकि दर्शनगुण एकरूप अनादि-अन- 
न्त है, ओर सम्यकू तथा मिथ्यात्व उसकी पर्यायें हैं । जो स्थिरता प्रगट होती 
है, वह भी एक पर्याय है, क्योकि चारित्र - गुण अनादि - अनन्त एकरूप 
है, और उसकी स्थिर तथा अस्प्रिर दो पर्यायें होती हैं, इसलिये, सामान्य ख- 
भावमें से निर्मल पर्याय प्रगट होती है। अनन्त गुणोकी पिण्डरूप अमेद्द 
व॒त्तु पर इृष्टि डालनेंसे निर्मल पर्याय प्रगठ होती है | पर्यायमें से पर्याय प्रगट 
नहीं होती । 


# 
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ज्ञायक खभावकी शक्ति ओर ऐश्वये एक समयमें परिपूर्ण विधमान 
हैं, उस पर दृष्टिका भार देनेसे चतुर्थ, पचम, और छुट्टा भादि गुणस्थान” 
तथा केवलज्ञान प्रगट होता है | यही एक मार्ग है। इसे चाहे आज सममे, 
, णे सममे, इस भवमें समझे, दूसरे भवमें समके या पाँच - दस भर्वेकि बाद 
सममे, किन्तु इसके श्रतिरिक्त दूसरा माग नहीं है। "एक होय त्रय कालमें 
परमारथकों पथ”, अर्थात्‌ त्रिकालमें परमार्थका एक ही पथ होता है, दो नहीं । 
कुमति, कुश्रुत), और विभन्डावधि, यह तीन श्रज्ञान, और पाँच ज्ञान, 
यह आठ ग्रकारकी ज्ञान मार्गणा हैं, उन मा्गणाश्रोमें झात्माको दूँढनेका प्रकार 
है, वह् जीवोंके नहीं है । मे किस अवस्थामें हूँ, इसप्रकार मति - श्रुत इत्यादि 
अवस्थाके ढूँढनेकी इत्ति उत्तन्न होती है,वह्द मोक्ष कारण नहीं है, क्योंकि उसमें 
अपने कर्मोंक्रे भाश्रयकी अपेक्षा आती है, ओर आत्मा द्वव्य से, युणसे, तथा 
पर्यायसे निरपेक्ष है । 
जत्र कि दूष्य खय॑ निरपेक्ष है, तब उसकी पर्याय भी निरपेक्ष 
-होनी चाहिये | त्रेकालिक शुद्ध द्रव्य सामान्य है, उस सामान्यका 
विशेष मी होना चाहिये । त्रिकालद्रब्यका विशेष, उस द्रन्यका वर्त- 
मान है, और जो वर्तमान है सो पर्याय है। इसप्रकार सामान्य - विशेष 


मिलकर सम्पूर्ण द्ृब्य है | द्रव्य अनादि - अनन्त है, उसी प्रकार द्वव्यका व्ते- 


मान मी अनादि - अ्रनन्त एकरूप द्वव्याकार है | बतमानके बिना द्रव्य नहीं 


होता, और द्रव्यका वर्तमान अप्रू्ण नहीं होता । यदि पर्याय अप्ूर्ण हो तो 
वस्तुकी प्रूणेता नहीं होती, इसलिये द्व्य पूर्ण है, तवा उसकी पर्याय मी पूर्ण 
है | इसप्रकार द्रव्यमें निरपेक्ष पर्याय अनादि - अनन्त है । यदि निःपेक्ष पर्याय 
न मानी जावे तो वस्तु परिष्ृण सिद्ध नहीं द्योती । श्र यदि अपेक्षित पर्याय 
न मानी जायें तो ससार ओर मोक्ष सिद्ध नहीं होते | जो राग - द्वेषादि विकारी 
पर्याय होती है, वह श्रपेक्षित है। ओर केवलज्ञान इत्यादि निर्मल पर्यायकी 
उत्पत्ति ही अपेक्तित है, इसलिये द्वव्यमें निरपेक्ष पर्याय अनादि - अनन्त है | 
द्ब्य, गुणा, और कारणपर्याय तीनों मिर्मलरूपसे अनादि - अनन्त एकरूप हैं। 
“बह इष्टिका विषय है, और दृष्टि सम्पूर्ग निरपेक्ष द्रब्यकों लक्षमें लेती है । 
झखणड द्रव्य पर दृष्टिका बल डोनेसे पर्याय ग्रगट होती है | यदि वास्तविक 
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इष्टिसे ढेखा जाये तो एक पर्याय प्रगठ होनेका कारण दृसरी पर्याय नहीं, किन्तु 
उसका सच्चा साधन अखण्ड द्रव्य है | पर्याव पर इृष्टि डालना साधन नहीं, 
किन्तु भात्मा पर दृष्टि रखना साधन है-कारण हैं | 

यह सब कहनेंका तात्य यह है कि सर्व प्रथम विकारी श्रवस्थाकां 
विश्वास न करे, श्मर्थात्‌ उसे अपना न माने, तथा यहद्द विश्वास मी न रखे 
कि-मै निर्मल पर्याय जितना ही हूं, किन्तु अखण्ड द्ृब्यका ही विश्वास रखें | 
जिसने केत्रल ज्ञान प्रगट किका है, उसने अखंडब्रव्य पर सुद्द् दृष्टि खकर ही 
प्रगट किया है । 

ज्ञानगुण त्रिकाल एक रूप है, और अवस्था एक समयमें एक, 
दूसरे समयमें दूसरी, तथा तीसरे समयमें तीसरी होती है। इस प्रकार ऋमशः 
अनन्त अ्स्थाएँ होती हैं वे सव एक अवस्थामें नहीं, किन्तु सदा स्थायी युरां 
में होती हैं, इसलिये सदा स्थायी द्रव्य पर लक्ष देनेसे, सम्पूणे खरूप ग्रंगट 
होता है । पूणक्री श्रद्धाके बिना पूणे पयाय प्रगट नहीं होती । हु 

लोग कहते है कि आप तो सारे दिन आत्मा ही आत्माकी बात 
करते हैं , किन्तु ऐसा कहने वालोंसे हम पूछते हैं कि तुम सब, सारे दिन 
क्या करते रहते हो ? खाना, पीना, व्यापार और नौकरी - इत्यादि ही तो सारे 
दिन किया करते हो जिसके आदि, मध्य ओर अवसानमें दुःख ही दुःख पाया 
जाता है, उसमें तुम पचास-पचास वर्ष व्यतीत कर देते हो, फिर मी उसमें 
प्रीति बनी रहती है, और श्रकुलाहट नहीं होती, किन्तु ञ्रात्माकी यह बात 
कमी मी प्रीति प्रपेंक नहीं छुनी । यदि कोई एक बार मी भात्माकी बात प्रीति 
पूर्वक छुनले तो वह मुक्तिका भाजन है, ऐसा पदूमनदि भाचायने कहा है | 
तात्यय यद्द दे कि यह तत्वकी वात अंनरंगसे प्रीति और रुचिपूर्रक सुन ले तो 
मुक्ति ग्राप्त हुए विना नहीं रहे । सतअ्रवणशकी भावनाकी प्रबलतामें सतके ही 
निमित्त वियमान होते है। आचार पदूमनदिने यह कहा है, कि तत्वकी बात 
नहीं घुनी, किन्तु यह नहीं कहा कि तत्नकी बात नहीं पढ़ी - ताथय है कि-- 
यदि सत्‌समागमके बिना स्वय ही पढ़े-स्वाध्याय करे तो उसे क्या सममेगा # 
इसलिये सतममागमक्ते द्वाता पहले सतृस्वरूपकी वात प्रीति पूर्वक छुननी चाहिये। 
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जो जीव प्रसन्न चित्त पूर्वक छुनता है, और फिर विचार करता है कि अद्दो ! 
मेरे गुण पराश्रय रहित हैं, मै निरपेक्ष झात्मा हूँ, तो वह निकट भविष्यमें ही 
मोक्षका भाजन द्वोता है। छुननेवालेकी अमुक पात्रता तो होती ही है, तमी 
यह बात अंतरंगमें जमती है, और उस पात्रताके होने पर ही, इस बातकी 
श्रातरिक ग्रीति जागृत होती है। ब्रह्मचर्यका रंग श्रमुक प्रकारसे कषायोंकी 
मन्दता तथा नीति, न्याय इत्यादिकी पात्रता होनी ही चाहिये। यदि इतनी 
पात्रता न हो, तो यह बात छुननेके लिये भी योग्य नहीं है । 

वर्तमानमें द्वोनेवाली अवस्था शरणभूत नहीं है, किन्तु भखण्ड अन- 
न्त गुणोंसे परिपूर्ण झात्मा ही एक मात्र शरण है। यह्द बात चेतन्यमें अकित 
कर लेने योग्य है। जिसके हृदयमें यह बात अकित हो जाती है, उसे केवलकज्ञान 
प्रगट हुए बिना नहीं रहता । केवलज्ञान मी गुण नहीं किन्तु पर्याय है, क्यों 
कि वद्द सादि अनन्त अवस्था है, और गुण अनादि-अनन्त एकरूप होता है। 
इसलिये, समल, निर्मल पर्याय पर लक्ष देनेसे केवलज्ञान पर्याय प्रगट 
नहीं होती किन्तु श्रखंड द्वव्यपर लद्षय देनेसे केवलज्ञान पर्याय प्रगट द्वोती 
है। यह सम्यकूदशनका ध्येय है, और सम्यकुदशनका विषय है । मोक्ष कैसे 
हो सकता है उसका उपाय बनानेवाली अतिमसे अतिम बात कही गई है । 

मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, ओर अवधिज्ञान, सम्यक्‌ होते हैं, यद्व उनकी अवस्था 
है | इन ज्ञानोंकी अवस्था न होती हो सो बात नहीं है, किन्तु उन पर दृष्टि 
रखनेसे यह अवस्थाएँ प्रगट नहीं द्ोतीं । परन्तु सम्पूणी वस्त॒ प्ृणी ऐशयेयुक्त 
भुव, निश्चल विद्यमान है, इस दृष्टिके बलसे मति, श्रत और पं केवलज्ञान 
अवस्था प्रगठ होती है । 

जैसे-कोई मनुष्य गर्म पानीको ठण्डा कर रहा है, इस समय उसे 
यह ध्यान दवै कि पानीमें सप्रणे शीतल खभाव सामान्यतया विद्यमान है, इसी 
विश्वाससे बह गर्म पानीको ठडा कर रहा है, किन्तु वह ऐसे लक्षके बलसे पानी 
को ठण्डा नहीं कर रद्द है कि थोड़ी थोड़ी उष्णता चली गई है, और थोड़ा 
थोड़ा पानी ठण्डा हो गया दे, किन्तु वह पानीमें सपूर०ण शीतलता विद्यमान 
दोनेके विश्वास धर्वक पानी ठण्डा कर रहा है पानी के गर्म होने में अम्निका 

श्ध 
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निमित्त था क्या वह इस विश्वास पर पानी ठंडा कर रद्दा है! अथवा थोड़ा 
थोड़ा पानी ठडा होता जाता है, इस विश्वास पर पानीको ठडा कर रह्दा द्वै? 
या पारनीमें सपर्ण शीतल खभाव भरा हुआ है इस लक्षक्रे वल पर पानीको 
दंडा कर रहा है ? इनमें से तीसरी वात सही है, पानी अखंणड.... 
शीतलखभाव भरा हे, उसके लक्षके बलसे वह पानीको ठण्डा कर रहा है| 
पानीमें जो वर्तमान शीतल अवस्था है, उस वर्तमान अवस्था में संपरर्णे शीतल 
गुण भरा हुआ नहीं है, इसीप्रकार वर्तमान समयकी अवस्थामें, त्रिकाल 
अबस्थाकी शक्ति नहीं ढैं, कुछ शीतल अवस्थामें, सम्पूण शीतलता नहीं है, 
अर्थात्‌ उस अप अवस्थामें संपरण शीतल अवस्था नहीं है । 

इसीप्रकार सम्पक्दृष्टिका लक्ष्य अमेदरूपसे आत्माके सामान्य खमाव 
पर है, उस सामान्यरूप वस्तुकी दृष्टिके बलसे, मति, श्रुत। केवल इत्यादिकी 
पर्याय प्रगट होती है। भअमुक अंशमें निर्मल पर्याय प्रगट हुई, उस पर लक्ष 
देनेसे पर्याय प्रगट नहीं होती, किन्तु संप्रू्णे अवस्थाकी शक्ति दब्यमें एक समय... 
में, सपूर्ण विद्यमान है, उस पर दृष्टिके बलसे पू्णता प्रगठ होती है । उसके 
बलसे मोक्त मार्ग प्रगट होती है, उसके बलसे मुक्ति प्रगट होती है । इस 
प्रकार अवस्था प्रगट होती है, द्रव्य नहीं, क्योंकि, द्रव्य तो सदा प्रगठ ही है; 
किन्तु जो अवस्था प्रगट होती है, क्या वह कर्मके निमित्तपर दृष्टि रखनेसे 
होती दे ? अमुक अशमें निर्मल पर्याय प्रगट हुई है, क्या उस पर दृष्टि रखने 
से प्रगट होती है ? अथवा जो अखणड खभाव भरा है, उस पर दृष्टि रखनेसे 
प्रगट होती है ? जिसे निर्मल अवस्था प्रगट करनी है, उसे पूर्ण अलएड ख- 
भाव त्रिकाल अनन्त शक्तिसे परिपृर्ण द्रब्य पर दृष्टि जमानेसे निर्मेल अवस्था 
प्रगट द्ोती हैं। यह सम्यकृश्रद्धाका विषय है, इसलिये अबस्पामें से हँढना 
छोड दे और वबस्तुमें दृष्टि डाल, तब ही अवस्था प्रगट होगी, अवस्थामें है 
से राग होता है, और राग विकार है, इसलिये ज्ञान मारगणा पु्ठलका परिणाम है | 

आचार्यदेवने 'जिनके लक्षण हैं? कहकर ज्ञान मागणा और ज्ञानकी 
पाँच पर्यायें हैं अवश्य-इसप्रकार व्यवहार वताया है; परन्‍तु साथ ही वे अखंड 
आत्माका खरूप नहीं हैं यद्ष कहकर परमार्थ बताया है। इसी प्रकार समी २६ 
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कपनोंमें समझ लेना चाहिये। ज्ञानमागणा लक्ष है, ओर मेद उसका लक्षण 
है; यह सब शआत्माके नहीं हैं, क्योंकि अमेद आत्माका वह लक्ष और लक्षण 
नहीं हैं, इसलिये ज्ञान मागणा मी जीवके नहीं हैं । 
कि अब सयम मागणाके सम्बन्ध्में कहते हैं| सयमके सात मेद हैं--- 
सामायिक, छेदोपस्थाना, परिहार - विशुद्धि, सूद्मसापराय, यथार्यात, मयमा- 
संयम, और असंयम | अविश्तमावक्रों अमयम कद्ते हैं। आत्माक्री ग्रतीति न 
हो, और जो आसक्ति है सो मै हैँ, वह मेरा भात्र है, ऐसी मान्यता मिथ्या 
दृष्टिके होती है। आयक्ति तो है ही, और मान्यता मी विपरीत है, इसलिये 
बह मिथ्यासत्रका असंयम है, ओर जिसे आात्माकी प्रतीति है, वह श्रासक्तिके परि- 
शाम मेरा खरूप नहीं हैं ऐसा मानता है, उसे आसक्तिकी रुचि नहीं है, 
तथापि आसक्तिके परिणाम छूटे नहीं हैं, यह चौथी भूमिकाका असयम है । 
पौंचवें गुणस्थानमें आसक्तिका आशिक त्याग होता है, और कुछ 
_ अशोॉमें आसक्ति रह जाती है, उसे सयमापत्तयम कहते हैं । सामायिक, चारित्र 
छुद्दे-पातवे गुणस्थानवर्ती नग्न दिगम्बर मुनिक्रे होता है | वे सतमुनि ज्ञान, 
दरीन, चारित्रकी रमणतामें लीन होते हैं, वह सामायिक चारित्र है। 
नग्न दिगम्बर मुनि खरूप -रमणतामें श्रत्यत लीन रहते हैं, किन्तु 
कमी कहीं, अल्प दृत्तिमें कुछ शिथिलता हो जाये तो वे गुरुके पाससे छेद 
थर्थात्‌ ग्रायश्चित लेते हैं,भऔर खय॑ स्थिर हो जाते हैं,पह छेदोपस्थापता चारित्र है। 
जिन सत मुनिर्योकों सेयमलब्धि प्रगट हुई दो, जिसके कि वे वन- 
स्पति और पानी इल्यादि पर चलते हैं, फिर मी उनके शरीरसे हिंसा नहीं 
होती, यह उनका परिद्दारविशुद्धि चारित्र है, परिद्दार विशुद्धि चारित्रमें ऐसी 
लब्धि होती है। | 
दसवें गुणस्थानवर्ती संत - मुनिके सुद्मसापराय चारित्र द्ोता है। 
चारित्रकी विशेष निर्मल पर्याय दो गई हो, और लोभका अतिमसे अतिम 
अत्यत अल्पाश रह गया हो, ऐसी विशेष चारित्र की दशाकों सूहम सापराय- । 
' चारित्र कहते हैं | 
जैसा चारित्रका खरूप है, वैसा सम्पूर्ण प्रगट हो जाये सो ययाख्यात 
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चारित्र है। इस चारित्रमं कषायका सर्ववा अभाव होता है। ग्यारहवें 
गुणस्थानमें उपशम यथार्यात होता है, और बारदवें, तेरहवें तथा चौदहवे 
गुणस्थानमें ज्वायिकयथाझुयात द्वोता है | 

श्रात्ममें चारित्र गुण सदा त्रिकाल विधमान है, उसमेंसे वह अवस्था-र- 
प्रगट होती है, परंतु संयमकी अवस्थाको हं ढनेसे या उस पर दृष्टि रखनेसे 
राग रहता है, इसलिये सेयमके मेदमें संयमको हुं ढनेसे संयमकी अवस्था प्रगट 
नहीं होती । किन्तु मै आत्मा, अमेदरूपसे वीतराग खरूप हूँ | अनन्त गुणों 
का पिण्ड अमेद आत्मा है, ऐसी अमेद दृष्टिके बलसे वीतराग पर्याय प्रगट 
होती है| यदि असयमका त्याग करूँ तो सयम प्रगट हो ऐसे विकल्पसे संयम 
प्रगट नहीं होता, किन्तु मेरा खभाव सदास्थायी समखरूप है, वीतराग खरूप 
है, ऐसी उस पर दृष्टि रखनेसे सयम प्रगट होता है । गुणा - गुणीका मेद भी 
वस्तुदृष्टिका विषय नहीं है, किन्तु वास्तवमें तो अनन्त गुणोंकी पिण्डरूप वस्तु 
ही इष्टिका विषय है। बह 

मैं परिषंणे हैँ, ऐसी आत्माकी पद्दिचान हो, कि तत्काल ही संयम 
नहीं हो जाता । चतुर्थ गुणस्थान हो और गृह्स्थाश्रममें राजपाठ कर रहा 
हो, तत्पश्चात्‌ पुरुषार्थक्रे बढ़ने पर पंचम गुणस्थान और मुनित्व झाता है | 
पुरुषार्थके बढ़ने पर रागके घठाते घटाते और सयमरमे बढ़ते बढ़ते आगे आगे 
की पर्याय प्रगठ होती जाती है। मै अखड हैँ ऐसी इशष्टिके बलसे राग कम 
होता जाता है, और निर्मल चारित्रकी अवस्था प्रगट होती है । 

संयमके मेद आत्मामें नहीं हैं। संयमके मेदोमें आत्माको ४ ढनेसे 
राग होता है, और राग विकार है, तथा विकार अपना स्वभाव नहीं, इसलिये 
जड़ है, इस अपेक्षासे संयम मागैणा मी पुदूगलका परिणाम है। संयमकी 
पर्याय चैतन्यकी अवस्थामें द्वोती है, कहीं जड़में नहीं होती, किन्तु उस न्यूना- 
घिक पर्यायमें परकी श्रपेक्षा होती है, इसलिये उसे पुदूगलका परिणाम कह्दा 
है । दृष्टि लयमके मेदको स्वीकार नहीं करती । दृष्टिका विषय अमेद है, ज्ञान 4 
का स्वभाव स्परप्रकाशक है, वह चेतन्यके अमेद स्व॒रूपको, और चैतन्यमें 
दोनेवाले संयमके मेदोंको भल्ली भौति जानता है, किन्तु इृष्टि उन मेदोंको स्वी- 
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कार नहीं करती, और उसमें परकी अपेक्षा होती है, इसलिये सयम मार्णणा 
पुदूगलपरिणाम है | 
संयमके परका आधार नहीं है | क्‍या संयमको शरीएका आधार है, 
या कर्म, विकारी पर्याय, अथवा निर्मल पर्यायका आधार है ” किसीके आधार 
पर सयम नहीं है, किन्तु सयम श्र्थात्‌ आतरिक स्थिरतारूप चारित्र गुण 
भरा हुआ है, ओर चारित्र गुण अनन्त गुणोंका पिण्ड आत्मा है, उसके 
झाधारसे वह प्रगट होता है। पच महाव्रतोंके शुभ परिणामके आधारसे भी 
सयम नहीं होता | जब सयम प्रगठ होता है, तब शुभ परिणाम बीचमें आते 
हैं, किन्तु उनके आधारसे संयम नहीं होता, और सयमकी प्रगट द्वोनेवाली 
स्थिर पर्यायक्रे आधार पर भी सयम प्रगट नहीं होता, किन्तु त्रिकाल स्थिरता 
के विम्ब, आत्मा पर इृष्टिके बलसे स्थिरता प्रगट होती है | संयमके प्रकार गुण 
नहीं किन्तु पर्याय हैं, क्योंकि वे मेद हैं और प्रगठ होते हैं, इसलिये जो त्रैका- 
- लिक द्रव्य विद्यमान है उस पर दृष्टि डालनेके बलसे सयम प्रगठ होता है। 
इसलिये सयममागणा सभी आत्मार्थेके नहीं होती । 
चन्द्रमा स्वयं सोलद्द कलाओंसे परिप्णे है। उसमें राहु नित्य भाड़े 
श्राता है, और वह ज्यो ज्यों हटता जाता है, त्यो त्यों चन्द्रमाकी एक एक 
कला प्रगठ द्वोती जाती है। चन्द्रमामें द्वितीया, तुतीया ओर चतुर्थीकी कलाके 
मेद खतः नहीं हैं, क्‍योंकि चन्द्रमा तो सदा सम्पूर्ण है, किन्तु राहु उसके भाड़े 
आता है, और वह ऋमशः हटता जाता है, इसलिये, दूज तीन, चौथ इत्यादि 
की कला ग्रगट होनेंमें निमित्तकी भपेक्षा होती है। इसीप्रकार ज्ञान खरूप ' 
झात्मा सम्पृणे चेद्रमाके समान है, उसमें जो पाँच छुट्टे, सातवें इत्यादि गुण- 
स्थानके मेदोंकी कलायें हैं, वे अखणड आत्माकी अपेक्षासे नहीं हैं, किन्तु 
कर्मरूपी राहु श्ाड़े आता है, जो पुरुषार्थके द्वारा हटता जाता है, इसलिये 
संयमकी कलाके भेद हो जाते हैं, किन्तु अमेद आत्माकी श्रपेक्षासे वे मेद 
नहीं होते। उपरोक्त गणस्थानोंत्रे सममकी जो कला प्रगठ होती है, उस पर 
दृष्टि न डालकर सम्पूर्ण द्रव्य पर दृष्टि रखना ही सम्पूण कलाओंके प्रगठ 
होनेका कारण है । इसलिये संयमक्रे मेदोंमें झामाको ढूँढना, विकल्पका कारण 
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है | अतः मुझे सामायिक या छेदोपस्थापनादि चारित्न है, इसप्रकार सयमके भेदों 
में दू ढनेसे सेयम पर्याय अगट नहीं होगी, किन्तु सम्पूर्ण द्वव्यमें दृष्टि डालनेसे 
संयप्त पर्याय प्रगठ होती है, इसलिये इण्टिके विषयकी अपेक्षासे संयम मागणा 
भी आत्माके नहीं हैं। आचार्यदेवनें सयममागेणा कह्ट कद्द स्वैज्ञ भगवान. 
कथित जैन दर्नका व्यवहार स्थिर रखा है, किन्तु वह अखण्ड आत्माका ख- 
रूप नहीं है, यह कहकर परमार्थ बताया है | ज्ञान और संयमक्रे मेदों पर लक्ष 
देना आत्माकी एकताकों तोड़नेत्ाला है। इसलिये भेद पर लक्षकी एकता 
पुदूगलकी ओर जाती है, अतः पुदूगलमय है । 
गति मार्गणासे लेकर यहाँ पुनः कहा जा रहा है-- 

पहले चार गतियाँ कही गई हैं, उसमें सिद्ध गति मिलाकर कुल पाँच 
गतियों मी कही जाती हैं | इन पाँच ग्रकारोंमें से है ढना, सो राग मिश्रित 
विचार है | अगगीकी, अमेदकी श्रद्धांके विना राग दूर नहीं होता । सिद्ध गति 
भी एक पर्याय है | उस पर्यायमें आत्माको दूं ढनेसे सिद्ध पर्याय प्रगठ नहीं होती, 
किन्तु परिपूर्ण अमेद आत्मा पर इृष्टि डालनेसे प्रगट होती है । 

मद, मॉसादिका भक्तक नरकमें जाता है, मायाचारके परिणामोंसे 
तियच गतिमें जाता हे, सरल और भद्र मध्यम परिणामवराला मनुष्य गतिमें 
जाता है, दया, दानादिके शुभ परिणार्मोकी मुझ्यताबाला देव गतिमें जाता है, 
आर आत्माकी सम्पूणा निर्मल दशा ग्रगठ करनेवाला सिद्ध गतिमें जाता है | 

पॉच गतियोंके प्रकारसे आत्माको पॉच गतिवाला मानना यथार्थ दृष्टि 
नहीं है, आत्माका सच्चा स्वरूप नहीं है | संसार अवस्था अनादि शात है, 
ओर सिद्ध दशाका प्रगट होना सादि अनन्त है, तथा आत्मा ' वस्तु अनादि 
अनन्त है । भनादि अनन्त वस्तु खभाव पर दृष्टि डालना सच्ची दृष्टि है, वह 
आत्माका मूल खरूप है, आत्माके भेद करना भ्रात्माका वास्तविक खरूप नहीं 
है, अखपड खरूप नहीं हे | श्रात्मा अनादि - अनन्त बस्तु है, ठस पर दृष्टि 
डालनेसे सम्पूर्ण मुक्त दशा प्रगट होती है। 

एक आत्माको पाँच प्रकारसे ढेंढना सो राग मिश्रित - कषाय मिश्रित 
भाव है। ठस रागमें रुकनेसे राग भाव दूर नहीं द्ोता, किन्तु सम्पूर्ण ऐश्वरयसे 
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भरे हुए आत्मा पर इष्टि रबनेसे राग दूर द्वोता है। 

आत्मा - अनादि अनन्त एकरूप - अमेदरूप वस्तु है, उस आत्मा 
का पाँच गतियोंसे - पाँच प्रकाम्से विचार करना सो ऐसे मेद वास्तवमें एक 
अरूप आत्मामें नहीं हैं । पॉच प्रकारसे विचार करने पर गग मिश्रित विचार 
नहीं छूटता | नि्विकार मोक्ष पर्याय पर लक्ष जाये तो मी राग मिश्रित विचार 
के भेद द्वोते हैं, इसलिये अनादि अनन्त एकरूप पारिणामिक मावसे वरतमान 
समयमें जो आत्मा है, उस पर दृष्टि डालनेसे वीतरांग दशा प्रगठ होती है । 
झात्मामें सिद्ध पर्याय तथा चारो प्रकारकी गतियोंकी पर्याय ह्वोती है, किन्तु उस 
अवस्था पर लक्ष जानेसे राग मिश्रित भेद द्वोता है, और राग भ्ात्माका खरूप 
नहीं है | इसलिये गति मार्गणा मी आत्माके नहीं है | 

आत्मा सबसे अधिक समय निगोदमें रहता है, उससे कम समय देव 
गतिमें, उससे कम नरक गतिमें ओर उससे कम समय मलुष्य गतिमें तथा 
सबसे अधिक समय - अनन्त काल सिद्ध गतिमें रहता है। जीवने आज तक 
सबसे कम भव मनुष्यके धारण किये हैं, यद्यपि मनुष्य भव मी अनन्तवार धारण 
कर चुका है, फिर मी वह सबसे कम अनन्त हैं | उससे असस्यात गुना समय 
नरकोंमें ओर उससे मी अप्तह्यात ग्रुना समय देवोंमें, तथा उससे मी भनन्त 
गुना समय तियैच और निगोदमें गया, एवं सब्रसे अधिक भनन्तानन्तगुना काल 
सिद्धोमे है, और सबसे अनन्त गुना कम काल मनुष्पोमें है । 

पाँच प्रकारकी गतियोंक्रे विचारमें लगना सो कषाय मिश्रित विचार 
है, इसलिये पाँचों प्रकारसे रहित भाव्माकी श्रद्धा कना सो सम्यकदर्शन है, 
भसे सोनेके मिन्न मिन्न गहने वनकर अनेक भेद हो जाते हैं. किन्तु उस भेद 
धृष्टिकों कुछ ढीला करके सोनेक्रे अमेद पिंड पर दृष्टि डालें तो एक मात्र अमेद 
शुद्ध सोना ही दिखाई देता है, और मेद पर दृष्टि डालनेसे गहनोंक्रे मित्र मिन्न 
भेद दिखाई देते हैं, इसीप्रकार भात्माकों उपरोक्त पाच्चों गतियोंके मेदसे देखने 
पुर उसमें मेद दिखाई देते हैं, किन्तु अनन्त गुणेंके पिंड - अमेद आत्मा पर 
दृष्टि डालनेसे भ्रमेद भात्मा ही दिखाई देता है | पाँच प्रकार की गतियेकि 
आकारके विचारमें लगनेंसे एक प्रकारकी श्रद्धा नहीं द्वोती । भात्मा पाँच प्रकार 
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का है ऐसी मिथ्या दृष्टिके द्वारा अखणड सामान्य पर दृष्टि नहीं जाती | पॉचों 
प्रकारकी गति मागेणाएँ आत्माके नहीं हैं | पॉच प्रकारके गतियोंके परिणाम 
पुदूगलके परिणाम हैं, क्‍योंकि वे रागके परिणाम हैं, वे रागके परिणाम चेत- 
न्यकी अवस्थामें होते हैं किन्तु वें अपना खभाव नहीं हैं, परोन्‍्मुख भाव हैं... 
इसलिये वे पुदूगलके परिणाम हैं, इसलिये गति मारगगणा आत्माके नहीं हैं । 

भगवान आत्मा सामान्य एकरूप है, ऐसी श्रद्धा करना सो सर्वैप्यम 
धर्मकी इकाई हैं | गति इत्यादिके विचार साधकदशामें बीचमें आते हैं किन्तु 
उस मेदरूप आत्माका खरूप माननेसे निर्मल पर्याय प्रगठ नहीं होती, किन्तु 
परम पारिणामिक भावों पर दृष्टि रखनेसे निर्मल पर्याय प्रगठ होती है, इष्टि 
मेदको स्वीकार नहीं करती, इसलिये गतिमागेणा भात्माके नहीं है | यहाँ अखंड 
आात्माकी श्रद्धा करनेकी बात है | 

एक इन्द्रिय, - दो इन्द्रिय, - तीन इन्द्रिय, - चार इन्द्रिय ओर पर्चे- 
न्द्रियता आत्मामें नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु केवलज्ञान होता है तब जो_ 
अतिन्द्रियता आत्मामें प्रगट होती है, वह मी एक अवस्था है, मेद है। अमेद 
भात्मामें ऐसे मेदों पर दृष्टि करनेसे राग द्वोता है, वह् राग आत्माका खभाव 
नहीं है, इसलिये इन्द्रियमागंणा आत्माके नहीं हैं | इन्द्रियोंमें अनिन्द्रियताका 
मेद मी आ जाता है। शआात्मा अनिन्द्रिय केवलज्ञान अवस्था जितना ही नहीं 
है, इसलिये वह आत्मामें नहीं है, ऐसा कहा है | जो प्रगठट होती है, सो कत्र- 
स्था है, वह पर्यायदृष्टिका विषय है। दव्यदृष्टिमें प्रगट अप्रगठका मेद नहीं है। 
अनादि अ्रनन्त अमेद वस्तु द्ृब्यदष्टिका विषय है। 

आतप्रतीति होनेके वाद, खमावमें स्थिर होने पर केवलज्ञान हुआ 
ओर तब भनिन्द्रिय हुआ, उसके बाद वहाँ इन्द्रियोंके द्वारा नहीं जाना जाता। 
केवलज्ञानी - अरदंतों ओर सिद्धोंमें इन्द्रियों द्वारा नहीं जाना जाता, इसलिये 
व्ोँ अनिन्द्रिय अवस्था होती दे । 

पचेन्द्रियाँ और एक अनिन्द्रिय इसप्रकार छुद्द भेदोंका श्राश्रय लेने 
पर एक प्रकारका श्राश्य नहीं रहता, और एक प्रकारके अभेदके आश्रयके 
विना सच्ची श्रद्धा नहीं होती । सच्ची श्रद्धा ही धर्मकी सबसे पहली इकाई है; 
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भपूण दशामें भेदके विचार।झाते है, परन्तु यदि यथार्थ दृष्टि न करे और 
मात्र भेदमें ही लगा रहे तो धर्म प्रगठट नहीं होता | सच्ची इृष्टिके वलके बिना 
.. भनिन्द्रिय अवस्था प्रगठ नहीं होती,। 
»*“- आचार्यदेवने पाँच इन्द्रियोंकी बात कहकर व्यवहार बताया है। 
यदि कोई यद्द कहे कि एकेन्द्रियता और पंचेन्द्रियता नहीं है, उससे कद्दा है 
कि व्यवहार ऐसा ही होता है, किन्तु वे सब भेद तेरे आत्माका खरूप नहीं 
हैं। ऐसा कहकर परमार्थ बताया है | इद्वियाँ लक्ष्य हैं और उनके छुद्ट भेद 
लक्षण हैं| वे श्रमेद आत्माका लक्ष्य और लक्षण नहीं हैं, इसलिये इन्द्रिय- 
मागैणा भात्माके नहीं हे | 

पृथ्वीकाय, जलकाय, तेजकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय, श्रसकाय, 
और अकाय, इन सात प्रकारके भेदोंके रागमें लगना इष्टिका विषय नहीं है, 
परन्तु ज्ञानमें वे भेद ज्ञात होते हैं, अप्रूणे दशामें उनके विचार मी भाते हैं, 
-एरंतु वस्तु इष्टि उन मेदोंको स्वीकार नहीं करती । उन भेदों पर लक्ष जाने 
से राग द्वोता है। ययपि राग चेतन्यकी भवस्थामें होता है, किन्तु वह अपना 
खमाव नहीं है। राग परोन्मुखभाव है, इसलिये वह परका है, अतः काये- 
मागैणा भात्माके नहीं है | 

खानमें से तत्काल निकाले गये पत्थरके ठुकड़ेमें असंखयजीव द्वोते 
हैं बह् प्रथ्वीक्यिक है। तालाब, नदी, इत्यादिके पानीकी एक बूँदर्मे भसझ्य 
जीव होते हैं वह जलकायिक है, अग्निके एक कणमें असंख्यजीव हैं, वह 
अग्निकायिक है। वायुमें जीव है, और वनस्पतिमें मी जीव है, तथा श्रस- 
कायमें मी जीव हैं | दो इन्द्रिय, तीन इद्रिय, चार इद्विय, पाँच इब्वियकों प्रस- 
काय कद्दते हैं। ओर छुद्द काय रहित - अ्रकाय मोक्ष है। मोक्षमें कोई काय 
नहीं है | उन सात प्रकारके कार्योमें मेदका विषय छोड़कर एक अमभेद झात्मा 
'को विषय करके उसमें लग जाना सम्यकूदरशन है । पर की छुडदकार्योसे मेश 
(क्या प्रयोजन है ? झात्मामें प्रगट होनेवाली अकाय अवस्थाके भेद पर लक्ष 
करके रुकनेसे मेत्त क्या प्रयोजन है ? चैतन्यमें जो अवस्था होती है, उतना 
मात्र सम्पृण चैतन्यका ख़रूप नहीं है | सात प्रकारके कार्योका विचार राग* 
डंडे 
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मिश्रित परिणाम है, और काय मागणामम आत्माकों ढूँढना सो भाव्मोका बोसत- - | 
विक स्वरूप नहीं है । 

पन्द्रह प्रकाकके योग और अयोग मिलाकर सोलह प्रकारके भेदका , 
राग आत्माके एक प्रकारका विषय करनेमे सहायक नहीं होता, उन सोलई ! 
प्रकारके भेदोंमें लगनेंसे आात्माका निर्विकल्प अ्नुमव नहीं होता । योग श्ात्मा 
की वैभाविक अवस्था है, और अयोग आत्माकी खाभाविक अवस्था है । योगों 
के भेदमें लगनेसे राग होता है, और राग परोन्मुखताका भाव हैं, इसलिये वह 
घुदूगलका परिणाम है, अतः वे सोलद्व प्रकारकी मागणाओंके विचार आंत्मा 
के नहीं हैं । 
: - ख्लीवेद पुरुषबेद नपुंसकवेद, और अवेद, भारमाके नहीं हैं । ख्री- 
वेद और पुरुषवेदकी वासनाका होना सो वेद है। तीनों वेदोंकां नाश होने 
पर अवेद होता है। यह अवेद अवस्था नवमें गुणस्थानमें होती है । तीन 
प्रकाके वेंद और चौथे अ्रवेदमें झत्माको दँढना सो रागमिश्रित विचार हैँ 
चैतन्यभगवान सामान्यखरूपसे ज्ञायकज्योति है। इसे चार प्रकारके मेदोंमें 
लगानेसे अमेद अवस्था प्रगट नहीं होती ) अवेद अवस्थापर लक्ष देनेसे मी 
अवेद अवस्था प्रगठट नहीं होती, किन्तु उसमें रागमिश्रित परिणाम होते हैं । 
अखगणड ज्ञायक विम्ब पर दृष्टि डालनेसे अवेद अवस्था ग्रगट होती है, इसलिये 
वेदमागणा आत्माके नहीं है। 

चार ग्रकारकी कषाय और अकषाय - पाँचों मेद आत्माके नहीं हैं। 
एकरूप खभावमें इन पॉर्चों प्रकारके मेदोंक्रे विषयका महत्व नहीं है, किन्तु वे 
गौण हैं | अवस्था पर दृष्टि डालनेसे अवस्थाकी अशुद्धता दूर नहीं द्वोती किन्तु 
जो चैतन्य अखणड ज्ञायकविम्ब है, उस पर दृष्टि डालनेसे अनन्त निर्मल पर्याय 
प्रगट द्वो जाती है। 

खणके एक पाठ पर इष्टि करनेसे उसके समस्त आभूषण मेदों, 
का उसमें समावेश हो जाता है, उसी प्रकार एक ज्ञायकपर लक्ष करनेसे चैंलें 
न्यकी समस्त पर्यायके मेद उसमें समा जाते हैं । 


कपाय और अकषायके मेद अखगढ़ आत्माका ख़रूप नहीं हैं, वे सर 
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पर्यायें चितन्यकी अवस्थामें होती हैं, किन्तु एक समय एक पर्याय होती है । 
क्रोधके समय-क्रोध, मानके समय मान, मायाके समय माया, और लोमके 
समय लोम होता है, तथा अकषायकी अवस्थाके समय कषायकी अवस्था नहीं 
होती ।.इन समस्त क्रमोंके प्रकारमें लगना आत्माका धर्म नहीं है । अक्रम ख- 
_/भावषकी दृष्टि करे उसमें स्थिर होना सो धर्म है । पहले सम्यकूदशन प्राप्त 
करनेकी बात है | सम्यकृदशन हुए बिना, सम्यकृज्ञान नहीं द्वोता, सम्यकृज्ञान 
के बिना सम्यकूचारित्र नहीं होता, सम्यकूचारिश्रके बिना, केवलज्ञान नहीं होता 
ओऔर केवलज्ञानके बिना मोक्ष नहीं होता | 
| आत्मप्रतीति होनेके बाद अनादि - अनन्त अमेद आत्माक्री श्रद्धा 
होने पर क्रमशः स्थिरता बढ़ती जाती है, और कषाय दूर होती जाती है। यह 
स॒ब सयमकी पर्याय पृणता प्राप्त होनेसे पूर्व वीचमें होती है, परतु उस क्रम भव- 
स्था पर लक्ष देनेसे सयमरूप स्थिर पर्याय प्रगठ नहीं होती । 
ः - ज्ञानके पाँच मेदोमें लगना भी राग है | रागमें रुकनेसे निर्मल पर्याय 
“> प्रगंट नहीं होती । ज्ञानके सम्बन्धमें पहले बहुत कुछ कहा जा चुका है । 
सयम - असंयमके सात मेदोंके सम्बन्धमें मी पहले कद्दा जा चुका 
है, असंयमके मेदके अतिरिक्त छुद्ट प्रकारका सयम आत्माकी ग्रतीति होनेके 
बाद प्रेगट होता है। अखण्ड एक आत्माक्रे लक्षमें लेनेंमें वे सात प्रकारके 
मेंद सह्दायक नहीं हैं। बीचमें मेद आते अवश्य हैं, किन्तु वे सद्दायक नहीं 
होते । एक असंयमका मेद सम्यकूदशन द्ोनेसे पर्व मिथ्यात्वीके मी होता है न 
वह राग - द्वेब और विषय - कषायकों अपना मानता है, ओर उसकी विषय 
कषायकी आसक्ति मी दूर नहीं हुई इसलिये उसके असंयम और मिथ्यात्र दोनों 
ते 
हक सम्यकदृष्टिको आत्माकी प्रतीति होती है, कि मैं चेतन्यमू्ति अखंड 
आत्मा हैँ। सिद्ध मगवानको जैसा आत्माका अनुमव होता है वैसा|झाशिक 
अनुभव सम्यक्दृष्टिको होता है, तथापि राग - द्वेष विषय - कषाय उसकी अ्स्थि- 
रतामें से दूर नहीं हुए । राग - द्वेष ओर विषयोंमें उसकी रुचि नहीं है, किस्तु 
अस्थिरताके कारण अल्प- झासक्ति विद्यमान है। यह चतुर्थ ग्रुणस्थानकी 
असंयमिता है | 


| 
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पाँचवें गुणस्थानमें आंशिक आसक्किका त्याग द्वोता है। वहाँ पंचे- 
न्दियके विषयोंकी भासक्ति और छुद्दकायकी दिंसाकी आसक्तिका भाशिक 
त्याग द्वोता है। बहा जितना त्याग होता है, वह अंतरंगसे होता है | 

छुट्टे गुणस्थानमें पचेन्द्रियके विषयोंकी आसक्तिका, तथा छुद्दकायके 
जीवॉकी हिंसाकी आसक्तिका सर्वथा त्याग होता है। आतरिक आसक्ति छूंटने 
पर बाहरसे मी त्याग हो जाता है, ओर आतरिक खरूपरमणता बढ़ जाती है। 
सयमके मेद पर दृष्टि डालनेसे राग होता है | चैतन्य अखंणड सामान्य झनत 
गुणोंका पिंडरूप चारित्रमूर्ति है, ऐसा एक प्रकार श्रद्धामें लेना सो सर्वेप्रथम 
मोक्षका उपाय है, यद्यपि मेदके विचार अप्ृूणे दशामें आते हैं, किन्तु वे भखंड 
श्रद्धांके विषयमें नहीं हैं, इसलिये सयम मागेणा मी श्रात्माके नहीं है | 

दर्शनमें सामान्य व्यापार है। दशनोपयोगके व्यापारमें पर विषयका 
प्रहण नहीं है | ज्ञानोपयोग एक विषयसे दूसरे पर जाता है, वहां ज्ञान उप- 
योग एक विषयसे छूटकर दूसरे विषय तक पहुँच नहीं पाया कि वह बीचका 
व्यापार दरशनका व्यापार है | ज्ञानोपयोग बस्तुका मेद करके जानता है, ओर 
दर्शनोपयोग मेद किये बिना सामान्यरूपसे देखता है| 

दर्शनोपयोगके चार भेद हैं--चक्ुदशन, अचक्षुदशन, भवधिदर्शन 
और केवलदशन । चक्षुदशन अर्थात्‌ आँखसे देखनेकी ओर होनेवाल। सामान्य 
व्यापार | अचक्षुदशेन अर्थात्‌ आँखके अतिरिक्त अन्य चार इद्वियोंसे देखनेकी 
ओर द्वोनेवाला सामान्य व्यापार। अवधिदर्शन अर्थात्‌ मन और इंद्वियोंके 
बिना मर्यादितरूपसे पदार्थोंको देखनेकी ओर होनेवाला सामान्य व्यापार। और 
केवलदशन भर्थात्‌ आत्मासे सम्पृरणेतया - अत्यक्षरूपसे पदार्थोंको देखनेका सामा- 
न्‍्य व्यापार । चारों दरीनके भेद ्रतण्ड आत्मामें नहीं है। बह मेददृष्टि एक 
प्रकारकी श्रद्धा करनेमें विध्वहूप है | दशनकी यह चार अवस्थाएँ आत्मामें होती 
डी नहीं सो बात नहीं है, क्‍योंकि यह अवस्थाएँ चैतन्यमें होती हैं, किन्तु उन - 
अवस्थाओंके भज्ग - मेदवाला ही आत्माकों माननेसे एक अखंड खमाबकी श्रद्धा नहीं / 
दोती, और एक अखड खमावकी श्रद्धा करने पर भट्ढ - मेदकी श्रद्धा छूट जाती. 
है । यथपि यह भवस्थाएँ ज्ञानमें मालूम द्वोती हैं, किन्तु वे श्रद्धाका विषय नहीं हैं । 
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इृष्टा युण भात्मामें सदा त्रिकाल विद्यमान है, उसकी चार अवस्थाएँ हैं| उन 
अवस्थाओं पर इष्टि न रखकर सामान्य एकरूप भात्मा पर दृष्टि रखना सो 
सम्यकूदशन है | सम्यकूदशनका विषय अमेद एकरूप भात्मा है । 

धर्मकी पहली सीढ़ी केसी होती है, यह्ट जाने विना, यह मानले कि 

. मैं तो ऊपरकी सीढ़ी पर पहुँच गया सो इससे कहीं ऊपरकी सीढ़ी ग्राप्त नहीं 

हो जाती | ६ 

जो अकेला खभावभाव है सो मैं हूँ, अनादि - अनन्त एक प्रकार 
मैं हूँ, दशानयुण मेरा एक अखड परिपूर्ण है, इस प्रकार प्रण गुणोकी प्रतीतिके 
बिना गुणोकी पूरी अवस्था प्रगट नहीं होती | प्रूण झात्माकी प्रतीतिके बिना 
पूर्णको प्राप्त करनेका पुरुषार्थ नहीं होता, और ऐसे पुरुषार्थके बिना चारित्न या 
केषलज्ञान नहीं होता | 

इस गायामें मात्र खमावभावकी अलौकिक बात कही है । यदि इसके 
सुननेमें कुछ समय तक भली माँति ध्यान रखे तो ऐसा उच्च प्रकारका शुभमाव 
हो सकता है कि जो सामायिक, प्रतिक्रमरा भादि की क्रियामें मी नहीं दो 
सकता । यदि इस पर ठीक ध्यान रखे तो उससे जो शुम भाव हो उससे उचच 
पुण्य बन्ध होता है | यदि इसे अंतरंगसे समझकर स्वीकृति झाये तो निजरा 
होती है । इसे छुनकर ययार्थ निणेय करे कि भहो ! यहद्द तो झपूर्व बात है, 
चैतन्यखरूप तो मित्र अदूसुत और भपू्त है, बस भेश खरूप ऐसा ही है, 
इसमें स्थिर होनेसे मै अवश्य ही मुक्ति प्राप्त कर लूंगा ऐसा खविषय लक्॒में भा 
जाये और अंतरंगसे स्वीकृति झाये तो उसका फल अवश्य प्राप्त द्वोता है। 

इसे घुनते समय यदि इधर-उघर ध्यान चला जाता है तो आत्माका , 
खभाव भज्ञान सा मालूम द्वोता है, किन्तु यह तो तेरे झात्माका ही विषय चल 
रह्दा है, यह सम्यकृदशनकी बात चल रही है, ओर मुक्ति प्राप्त करनेकी पहली सीढ़ी 
की बात चल रही है। यह बात अक्षर ज्ञान वालोंकी ही समभमें आये ऐसी 
बात नहीं है, क्योंकि यह अनक्ष्री ज्ञान है, इसलिये इसे अप व्यक्ति भी समझ 

“सकता है। भगवानके समवशरणामें हिरन, शेर, चीता इत्यादि एक ही साथ 

बैठकर उपदेश छुनते हैं ओर वे भगवानकी दिव्यणनि सुनते सुनते जहाँ भा- 
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त्म खरूपमें एकाम्न हो जाते हैं, वह्लाँ-डनमें से अनेकोंको सन्‍्यकूदशन प्रगृठ 
दो जाता है, अखणड खरूपकी श्रद्धा हो जाती है, आत्मानुभव प्रगढ ह्दो जाता 
है, और अनेकोंको जातिस्मरण हो जाता है | किसी किसीकों अवधिज्ञान भी 
'दो- जाता है, इसप्रकार जब पशुओंके मी निर्मल अवस्था प्रगट हो जाती है, 
फिर मजुष्योंका तो कद्दना ही क्‍या, उन्हें तो और मी विशेष प्रगठ दो सकती., 
है | उनमें से किसीके मुनित्व, किसीके मनःपर्यय ज्ञान, किसीके विविध लब्धियों, 
ओर किसीके चौदद पूर्वका ज्ञान, किसीके केवलज्ञान प्रगट द्वो जाता है | मग- 
वबानके समवशरणमें कितने ही जंघाचरण और विद्याचरण मुनि भाकाशमें उड़ते 
हुए' भगवानकी दिव्य ध्वनि घुननेको आते हैं | ओर अनेक विद्याधर'तथा देव- 
गण मी भाते हैं। जेसे बीन-नादसे साँप डोल उठते हैं बैसे ही भगवानकी 
दिव्यध्यनिं छुनती हुई बारह समायें डोल उठती हैं | वर्तमानमें मी मद्दा बिदे 
क्ञेत्रमें सीमघर मगवानके समत्रशरणमें बारह प्रकेरके जीत्र दिव्यध्वनि छुनते हैं । 
.._ शास्रकारों ने इस पचमकालके शा््नोंमें जो बात लिखी है. वह इस 
कालके जीर्वोको समझें आयेगी इसलिये लिखी है। इन २६ प्रकारेक्ी बातों 
मं शआचार्यदेव ने मानों रत् ही भर दिये हैं, उसमें मद्दा मणिर्त विद्यमान हैं । 
' यहाँ सामान्य परिणामिक भावकी बात कही है, मात्र खभाव भाव बताया है। 
*  लेश्याके छुद्द प्रकार हैं,--झष्ण, नील, कापोत, पीत, पेश्म और 
शुक्ल । यह -छुद्द प्रकारके परिणाम हैं, जो कि समी जीवोंकेन्यूनाघिक रूँपसे 
होते हैं, कई लोग अत्यन्त कषायवान होते हैं, और कई शात परिणामी होतें 
हैं, जिनकी 'जेसी ' परिणामोंकी तीत्रवा और मन्दता दोती है, तदनुसार 
उनके लेश्या होती है | सासारिक श्रनुकूलता प्रतिकूलताके प्रसंगमें जैसे जैसे 
माव होते हैं, उसी प्रकार उनमें लेश्या होती है । यह छुद्द छेश्यायें सातवां 
अलेश्यापनका मेद झात्मामें नहीं दे । अल्लेश्यापन चौदहवें गुणस्थानमें और 
सिद्धोंमें द्वोता हद | तेरहवें , गुणस्थानमें उपचारसे शुक्ल लेश्या कही गई है. । 
उपरोक्त सात प्रकारके भेदों पर लक्ष देनेसे रागका विकल्प होता है, उस विक- 
जपसे निर्विकल्प श्रद्धा नहीं होती | पहले श्रद्धामें सात प्रकारंके मेदोंका राग 
दूह्‌ करे तो निर्विकल्प अनुभव हो, किन्तु अस्थिरताका जो राग वियमान बल - 
है, उसे स्पिरता द्वात दूर करे, खरूपकी विशेष रमणता द्वारा टाल दे-तो वीत- 
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राग हो जाये । है ५ 

पहले अमेद भखण्ड झात्माकी यथार्थ प्रतीति करना सो मुक्तिकी 
पहली सीढ़ी दै । यदि पहले ग्रतीतिमें सम्पुणे आत्माको लक्षमें ले तो भस्थिरता 
का राग दूर करके वीतराग हो सकता है। यदि ग्रयम अतीतिमेंसे ही मेदके 
लक्षकों दुर न कर सके तो फिर अस्थिरताकों दूर करके वीतराग कहाँसे दो 
सकेगा ? इसलिये यहाँ पहले यथार्थ प्रतीति करनेकी वात कही है। यथपि 
उपरोक्त सात प्रकारके मेद द्वोते हैं किन्तु वे अखंड खभावकी प्रतीतिर्म सहायुक्र 
नहीं द्ोते इसलिये लेश्यामागैणा भात्माके नहीं है। भात्मामें अवस्था भेद पर 
दृष्टि न रखंकर एक सामान्य चैतन्यस्वभाव पर इृष्टि रखी जाये तो वह्ढ भखड 
स्वरूप है | 

भव्य मागैशा--भव्य भर्थात्‌ योग्य, और अभव्य भर्षात्‌ अयोग्य | 
यद्द्‌ का भेद इृष्टिक विषयमें स्वीकार नहीं है, इसलिये यद्ट भेद भाव्माके 
नहीं हैं । 

अमब्यका भर्थ मोक्ष प्राप्तिक लिये अयोग्य जीव है, ऐसे अ्रमंव्य 
जातिके जीव अनादि-अनन्त हैं । यद्यपि वे थोड़े ही हैं--भन्‍्योंसे अनन्‍्तवें मा- 
ग हैं, तथापि वे अनन्त हैं, भर्थात्‌ भव्य जीव अभन्‍्योंसे अनन्तानन्त गुने हैं । 
अमव्य जीव चार गतियोंके दुःखोमें पिसे जा रहे हैं किन्तु उनपर सच्चे उपदे- 
शका प्रभाव नहीं पड़ता । जैसे चिकने घड़े पर पानी नहीं ठहरता उसी प्रकार 
झमभव्य जीवके हृदयमें सतका उपदेश स्पश ही नहीं करता । झमव्य, जीव 
झात्म खरूप, को समभनेके लिये अयोग्य द्वोते हैं, ओर भव्य जीव उसके 
लिए योग्य होते हैं | अमव्यजीव विपरीत वीये वाले द्वोते हैं, उनका परिणमन, 


चक्र कमी नहीं बदलता । ५५ 
झाचार्यदेव कद्दते हैं कि--भव्य, भमव्यके भेदका विचार, 

छोड़, रागके विकल्पको छोड़, और अमेद भाव्माकी अद्घा कर | जह्दों अमेद| 

झात्माकी श्रद्धा हुई यहाँ ठ॒ योग्य ही है, भव्य ही है, इसलिये दू मेद - हमें! 

मत पड़ । द॒अंतरंगसे जिज्ञाघ्न होकर, दवमारा मागे सममनेके लिये आया है, इसलिये, 

तू अमव्य हो ही नहीं सकता | किन्तु तू भव्य ही है।अब तू. दो प्रकारके राग 


तक 


के मेदोंमें मत पड़, और उनके रागको छोड़कर यद्द प्रतीति कर कि मै, ज्ञायका 
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ही हूँ, यही मोद्यका मागे है । द्‌ भव्य - अभव्यकी मागणाओंके भेदमें अपने 
को ढूँढना छोड़ दे क्योंकि उसमें राग है, और राग तेशा खरूप नहीं है | 
भव्य - अमव्यकी मागेणा आः्माके नहीं है, एक मात्र अमेद आत्मावी' श्रद्धा 
करके उसीमें लीनता कर, यही मोक्षका उपाय है । ३-४ 
इस देहमें रहनेवाला झात्मा देहसे मिन्न है । आत्माका जिसे कल्याण 
करना हो उसे यद्द जानना चाहिये कि कल्याणका मुख्य उपाय क्या है, 
शरीर वाणी इत्यादि पर वस्तु है, वह पर वस्तु शआत्माको सहायता दे या ज्ञाम 
करे ऐसा त्रिकालमें मी नहीं द्वो सकता | आत्मा आत्मारूपसे है, और पररूप 
से नहीं है, तथा जो जिसरूप खय नहीं है वह भपनी सद्दायता कैसे करेगा £ 
आत्माकी पर्यायमें क्रोध मान माया लोम इत्यादि जो विकारी भाव हैं थे भात्म 
कल्याणमें सद्दायता नहीं कर सकते, क्योंकि जो बन्धनमें सद्दायक होते हैं वे 


अवन्धनमें सद्दायता केसे कर अकते है ? मुक्तखरूप द्वव्य है, उस पर दृष्टि 
रखे तो मुक्त भवस्पा प्रगट हो । ल्‍् 


दूधके रजकणा मीठे होते हैं, उसीमेसे खट्टे हो जाते हैं, यह्ठ उनकी 
एक अवस्था है। झाम खट्टा था, उसमेंसे मीठा दो गया, यद्द मी उसकी एक 


' शवस्था है। खट्टी और मीठी - दोनों अवस्थाओंक्रे समय रसयुण सदा बना 


रहता है। एक 'रमाणु्मे भी वणे, गध, रस, स्परी आदि अनन्त गुण विद्य- 


: मान हैं। उसकी वर्तमान समयमें एक पर्याय होती है, अन्य सब अनन्त पर्याय 


द्रव्यमें शक्तिरपसे भरी पड़ी हैं। पहले अनन्त पर्यायें है चुकी हैं, और 


: अविष्यमें अनन्त पर्यायें होंगी, यह सत्र पर्याय द्वब्यमें भरी पड़ी हैं । यह सब्र 


गन 


पुदूगलकी छण छाणमें होनेवाली अवस्थाएँ है। उन सब्र अवस्थाशोंमें गुण 
सदा विद्यमान होता है । 

जैसे परमाणु अनन्त गुणोंसे परिपर्ण है उसी प्रकार भाव्मा सी 
अनन्त गुणोसे परिपृणे है | उन गुणोंमें से वतमान एक गुणकी एक अवस्था 
दोती है | वर्तमान समयमें अनन्त गुणोंकी होकर अनन्त शअवस्थाएँ होती हैं | ... 
आत्माकी जो निर्मल अवस्था अगट द्वोती है, वह वर्तमान समयकी द्ोनेवाली 
पर्याव पर दृष्टि डालमेसे प्रगठ नहीं होती किन्तु अनन्त ग्रुणोंके पिण्डभूत 
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आत्मा पर इष्टि डालनेसे प्रगठ होती है । 
दूधमें मिठास पर्यायका नाश होकर खटासकी उत्पत्ति द्वोती है, 
किन्तु खटासकी उत्पत्ति उस नाशर्में से नहीं होती किन्तु मीतर जो रस गुण 
-विधमान है, वह खटासकी उत्पत्तिका कारण है। जिस समय खटासकी पर्याय 
है, उस समय मिठासकी नहीं है, तब जो नहीं है, वह उत्पत्तिका कारण कैसे 
हो सकता है | इसलिये सामान्य रस गुण ही उत्पत्तिका कारण दै । 
शरीरमें जो यद्द रक्तकी अवस्था है, वह पहले अपनी दूसरी पानी 
इत्यादिकी अवस्था थी, वह बदलकर यह रक्तकी श्रवस्था हुई है, इसप्रकार 
प्रत्लेक पदार्थमें प्रति समय पर्याय हुआ करती है, ऐसा पस्तुका खभाव है। 
उस पर्यायके प्रगट होनेका कारण द्वव्य है, क्योंकि पर्यायमें से पर्याय प्रगट 


नहीं होती । आत्मामें मी प्रतिसमय पर्यायें होती रहती हैं। यदि पर्याय . 


परिवर्तन न हो तो ससार अवस्थाका नाश होकर मोक्ष पर्याय न हो, भथवा 
- विपरीत मान्यताका नाश दह्ोकर सीधी मान्यता न हो। तात्पय यद्द है कि 
आत्मामें अवस्थाएँ बदलती रहती हैं । किन्तु जो अवस्था नाश हो चुकी है, 
बह्द उत्पत्तिका कारण नहीं द्ोती, किन्तु जो अखण्ड गुण है, वही उत्पत्तिका 
कारण होता है। पर्याय उत्पत्तिका कारण नहीं होती । 
सम्यक्त्व मार्गणा--इसमें मिथ्यात्व, सासादन, मिश्र, उपशम, क्षयो- 
पशम और क्ञायिक इत्यादि सब पर्यायें हैं, मेद हैं । दृष्टिका विषय इन मेदों 
को स्वीकार नहीं करता, क्योकि द्वब्य पर दृष्टि डालनेसे निर्मल पर्याय प्रगट 
होती है । । 
मै विकारी हूँ, यह विकारी मेरा नहीं है, इसग्रकार अविकारीके वल 
से बिकारका नाश होता है | यदि भीतर वीतराग छुखरूप खमाव सदा न हो 
तो विकारका नाश किसके आश्रयसे होगा £ अविकारी खभावके अस्तित्व पर 
दृष्टि हो तब ही विकारका नाश होता है। 
हि शरीरादिकी सहायता, खभावकी पर्याय प्रगट करनेमें काम नहीं 
झाती । जो शुभाशुभ विकल्प होते हैं, विकार होते हैं, वे अविकारका कारण 
कहाँसे हो सकते हैं ? अब रही निर्मम अवस्था सो वह भी मोछ्षका कारण 
भ्र्ष 
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परमार्थसे नहीं होती, परन्तु मै सदास्थायी गुणमूर्ति आत्मा हूँ, ऐसी दृष्टि करने 
से मोक्ष मागे, और फिर मोक्ष प्रगठ द्वोता है । ज्ञानीके प्रतिक्षण जो निर्मल 
पर्याय होती है, वह मोक्ष मार्ग है, और जो पूण्ण निर्मल अबस्था द्वोती है सो 
मोह्ष है । ५ 

सम्पकूदशन आदि गुणकी पर्याय है, वह मेरे आधारसे प्रगठ द्वोती 
है।मैन तो शरीररूप हूँ, न शुभाशुभ विकाररूप हूं । इतना ही नहीं किन्तु 
जो ऋमशः निर्मल अवस्था होती है, उतना मी मै नहीं हूँ, किन्तु मै तो अनंत 
गुणोंसे परिपृणे हूँ, इसकी श्रद्धा करनेसे पर्याय अ्रगट होती है, गुण नहीं। 
गुण नया नहीं आता, किन्तु पर्याय नई होती है । 

मिथ्यात्व, सासादन, मिश्र, उपशम, क्योपशम, और च्ञायिक सम्य- 
कल यह सब पर्यायें कर्मकरे सदूभाव और अमावकी अपेक्षा रखती हैं । 

वस्तुका जैसा खरूप है, वैसा न मानकर विपरीत मानना सो मिथ्या- 
त्व है। शरीर, वाणी, मन और शुभाशुभ विकल्प जितना ही मै हूँ, ऐसा, 
मानना सो मह्दा मिथ्यात्व है | बह मिथ्यालर अवस्था है | 

मिथ्यात्व मोह, श्रपरिमित मोह है, क्योंकि अपरिमित भत्माके खभाव 
के लक्षकों चूक गया इसलिये पर विषयमें अपरिमितता होगई है | शरीर मेरा 
है, पर पदार्थ मेरे हैं, वतमानमें जितने पर द्रव्य है, वे सब मेरे हैं, भूत - भवि- 
इयमें जितने पर द्वृव्य हैं वे सत्र मेरे हैं, इसप्रकार तीनकाल और तीनलोकक्े 
समस्त पदार्योंक्ो अपना मानकर मिथ्यात्व मोहसे पर द्रव्योमें और पर भाधोंमें 
अपरिमितता - अमर्यादितता की है, इसग्रकार मिथ्यात्व मोह श्रपरिमित भोद्ट 
है, और सम्पकूदरीन होनेके बाद जो अल्प अस्पिरता रहती है,-चारित्र मोह 
रहता है, सो तरह परिमित मोह है| क्योंकि वह वर्तमान अस्थिरता पर्वत मर्यादा 
को लिये हुए युक्त द्वोता है, इसशिये/वद्द परिमित मोह है | सम्पक्दशन द्वोने 
के बाद पदायो्रे प्रति इष्ट - अनिष्ठ बुद्धि नहीं रहती, किन्तु पुरुषार्थकी मन्दता 
से राग द्वेष दो जाता है। आत्मा अनन्त: शक्तिसे परिषर्ग अनन्त ग्रुणोंका 
पियड है, जो कि सम्यक्ूदशनका विषय है । सम्यकृदरीनका विषय मी अपरि- 
मित है | सम्पकदृष्टि जीव वरतमाव अल्वथिरता पर्यत्त मर्यादाको लिये हुए युक्त 


बन 
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दोता है, इसलिये उसके परिमित मोद्द है | मिथ्यादष्टि जीव अपने अनन्त 
गुणोंकी शक्तिकी अनन्तताको चूककर परमें अनन्तता मानता है, इसलिये 
मिथ्यात्व मोह अपरिमित मोह्द है । 
स्क सम्यकूदशन ग्राप्त करनेके बाद यदि कोई जीव गिर जाये, तो गिरते 

गिरते-मिथ्यात्व अवस्था तक पहुँचनेसे परे बीचकी श्रवस्थाको सासादन कहते 
हैं। वद्द बीचकी अवस्था अ्रत्यत अल्प समयकी होती है | 

अनन्तानुबन्‍्धी कषायकी चौकड़ी और मिथ्याल मोहकी ग्रकृतियोँ, 
जब जीव उपशम सम्यकूदशन ग्राप्त करता है, तब उपशात हो जाती हैं, 
स्थिर द्दो जाती हैं, दब जाती हैं। जैसे पानीमें मिट्टी आदि मिली हो, और 
वह जब पानीके नीचे बैठ जाती है, तत्र पानीकी निर्मल अवस्था दिखाई 
देती है, इसी प्रकार जब श्ात्मामें उपशम सम्पकूदर्शन होता है, तब कर्म- 
कादव नीचे बैठ जाता है। उपशम सम्यकृदशन द्वोने पर मिथ्यात्व मोह 
प्रकृतिके तीन भाग हो जाते हैं-मिथ्यात्व मोहनीय, मिश्रमोहनीय, और सम्य- 
क्त्वमोहनीय। इनमेंसे मिथ्यात्वमोहनीयका प्रथम गुणस्थानमें, मिश्रमोह्दनीयका तीसरे 
गुणस्थानमें और सम्यक्वमोहनीयका चौथे ग्रुणस्थानसे क्ञयोपशमसम्पक्तके समय 
उदय होता है । जब क्षयोपशम सम्यक्त्व होता है. तब एक सम्यक्त्व मोहनीय 
प्रकृतिका किंचित उदय रह्दता है, उसे चयोपशम सम्यकूदशन कह्दते हैं | 

क्ञायिक सम्यकृदृष्टि कमी नीचे नहीं गिरता | चार अनन्तालुबन्धी 
और तीन दशन मोहनांयकी-कुल सात ग्रकृतियोंका क्षय द्ोने पर क्ञायिक 
सम्यकूदशन द्वोता है | वह क्षायिक सम्यकूदशन मी एक अवस्था है । 

आत्मा प्रुवखरूप एकरूप है, उसमें अवस्थाके मेदोंमें अपनेको 
दू'ढने जाये कि मैं उपशमसम्यक्त्ी हूँ या क्ञायोपशम सम्यकूल्वी हूँ, अपवा 
क्ञायिक सम्यक्त्वी हूँ तो यह सत्र रागमिश्रित परिणाम हैं । अरागी झआक्माकी 
शात्माकी पर्याय प्रगट करनेमें रागमिश्रित परिणाम सद्दायक नहीं होते । प्रूणे 

--होनेसे पूर्व बीचमें ऐसे विचार आते हैं किन्तु वे रागमिश्रित परिणाम हैं वे 

आत्माकी निर्मज् पर्याय प्रगट करनेमें सहायता नहीं कग्ते, किन्तु अमेढ आत्मा 
पर इृष्टि डालनेसे ही निर्मल पर्याय प्रगठ होती है | 
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छ्ायिक सम्यकत भी एक अवस्था है, जो कि सादि - भनन्त है, 
ओऔर«आत्मा अनादि-अनन्त है | इसलिये उस पर्याय जितना ही झात्माका 
झखउण्ड खरूप नहीं है | 

उपशम, क्षयोपशम और क्षायिक सम्पक्‍त्व, यह सब पर्याय हैं, जो “ 
कि वर्तमान एक समयकी हैं । एक एक समय द्वोकर लम्बा काल हो जाये 
यह बात अलग है, किन्तु वर्तमान पर्याय तो एक ही समयकी होती है। इस- 
लिये वह अखंड आत्माका खरूप नहीं है। उस पर्याय पर इष्टि डालनेसे 
निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती । उपशम, क्षुयोपशम ओर क्षाविक्र पर्यायसे 
द्रन्य पकड़ा जाता है, किन्तु उस पर्याय पर लक्ष देनेसे राग होता है, उस 
रागसे आत्माका खरूप नहीं पकड़ा जाता। रागको वह खरूपगोचर 
नहीं है, इसलिये, इस अपेक्षासे आत्माका खरूप क्षायिक, ज्ञायोपशमिक और 
आओऔपशमिक भार्वेसि अगोचर है । उस पर्यायसे आमाका खरूप पकडा जाता 
है, किन्तु उस पर्यायक्रा विषय सम्पूर्ण द्रव्य है। पर्यायके मेदको सम्पकूदशन ' 
की पर्याय स्वीकार नहीं करती, और हब्य पर दृष्टि डालनेसे रागका नाश होता 
है। पर्याय प्रति समम बदलती रहती है, और द्रव्य सदा सत्‌ है, इसलिये 
उस पर दृष्टि डालनेसे निर्विकल्प ध्यान होता है | 

वस्तु अमेद है, ओर इशष्टिका विषय मी अमेद है । भात्मा अमेद है, 
उसमें इन छुट्ट प्रकारके रागोक्नी सहायता नहीं है। आत्मा छुह प्रकारसे ढूँढे 
कि मै क्ञाविक सम्पक्ली हूँ, उपशम सम्यक्ची हूँ, इत्यादि, सो यह विचार 
अरागी खमभावके प्रगट करनेमें सहायक नहीं होते, प्रत्युत रागमें श्रटक जाता 
है, ओर खमाव पर दृष्टि करे तो खमाव पर्याय प्रगट होती है, वह छह प्रकार 
की अवस्था एकके बाद एक क्रमशः होती है। वह अवस्था अनादि शांत है 
सादि शात है, ओर सादि अनन्त है, तथा में अखणड ज्ञायकमूर्त 
आत्मा अनादि-अनन्त हूँ | इसके विपयके बलसे श्रद्धा, ज्ञान और 
रमणता द्ोती है। उन छुह प्रकारके रागोंमें अटक जाना आत्माका 
खमाव नहीं है, इसलिये वे पुदूगलके परिणाम हैं, हसप्रकार छुझो। 
पर्यायोंकोी पुदूगलक्ा परिणाम कहा है। वे पर्यर्ये आत्माकी अवस्था 
द्ोती हैं, जड़में नहीं, किन्तु उपरोक्तानुसतार वे सब पौदूगलिक परिणाम हैं। 
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अ्मामे श्रद्धा -ज्ञान - चारित्ररूप मोक्ष मार्ग और मोछ्त पर्याय भखड 
स्वभावका आश्रय लेने पर प्रगट होती है। विकारका अपवा निर्मल पर्यायका 
आश्रय लेने पर मोक्ष पर्याय प्रगट नहीं होती । 
> सम्यक्दरनकी पर्याय मी सम्यकदशनका विषय नहीं है, गुणणोके मेद 
मी सम्यकूदशनका विषय नहीं हैं, किन्तु सपूर्ण आत्मा सम्यकृदशनका विषय 
है। मै ज्ञायिऊ सम्बकूत्वी हूँ या उपशमसम्पक्ल्वी हूँ इसप्रकार दूढना भी 
सम्यकदर्शनका विषय नहीं है । छ्वायिक सम्यकूदरन प्रगट करूँ, केवलज्ञान 
प्रगट करूँ या सिद्ध पर्याय प्रगट करूँ इसप्रकार पर्यायके प्रगट करनेका लक्ष 


मी सम्यकूदशनका विषय नहीं है | ज्ञान समस्त मेदोंको जानता है, किन्तु , 


सम्यकूदर्शनका तो सम्यकृदरीनकी पर्याय पर मी लक्ष नहीं है | अनन्त गुणों 
की अनन्त पर्याय और अनन्त गुणोंके पि्ड भात्माका वर्तमानमें अस्तित्व है, 
उस पर अमेद दृष्टि करना सो सम्यकूइशन है, सिद्ध पर्यायका साधक दशामें 
प्रगट अस्तित्व ही नहीं, तत्र फिर जिसका अस्तित्व ही नहीं उसका आश्रय 
केसे लिया जा सकता है * इसी प्रकार केवलज्ञान पर्याय वर्तमानमें प्रगठ नहीं 
है तब फिर उसका आश्रय भी केसे लिया जा सकता है * जो नहीं है, उस 
पर लक्ष नहीं दिया जा सकता इसलिये एकाग्रता नहीं दो सकती | जो पर्याय 
नहीं है, भर्थात्‌ जिस पर्यायक्रा वर्तमानमें अभाव है, उस पर लक्ष कहँसे दिया 
जा सकता है ? और लक्ष दिये बिना एकाग्रता कैसे हो सकती है * इसलिये 
परिषृणे द्ब्यका प्रतिसमय अस्तित्व है, उस पर लक्ष दिया जा सकता है, 
एकाप्रता हो सकती है, और निर्मल्न पर्याय प्रगट हो सकती है | 

आमके पेड़की प्रत्येक शाखा, प्रत्येक डाली, प्रत्येक ठटहनी और 
प्रत्येक गुच्छेकी पानी देनेसे आम पैदा नहीं होते किन्तु उस बुच्षकी जड़में 
पानी दिया जाता है जिससे उस दृक्तमें उत्पन होनेवाले ओर उत्तम हुए समस्त 
आमोको पानी पहुँच जाता है, तथा प्रति वर्ष आमकी अच्छी पैदावार द्वोती है, 


जे नज>ओ नर अन्‍णनओ 


“इसी प्रकार आप्मामें जो निर्मल पर्यायें प्रगठ द्योती हैं, उन प्रत्येक पर्यायो पर दृष्टि... 


डालनेसे आत्मामें केवलज्ञान इत्यादिकी निर्मल पर्याय उत्पन्न नहीं होती। उन 
मेदों पर लक्ष देनेसे प्रद्त्तिका पार नहीं रहेगा। समस्त पर्यायोंका मूल या वीजभूत 


शे८र ] संमयंसार प्रेवचन : तीसरा भार 


अनन्त गुणणोंका पिण्ड जो आत्मा है उस पर लक्ष देनेसे निर्मल झवस्था 
प्रगट द्ोती यही मुक्तिके मागैका स्वरूप है। 

आचार्यदेवनु सम्यकृदशनमागणा कहकर सम्यक्दरशनके समस्त 
प्रकार बताकर व्यवहार कट्दा है। जो इन छुद्द प्रकारोंको नहीं मानता, - 
उसके गृहीत मिथ्यात्व मी नहीं छूटा, और जो छुद्द प्रकारके मेदोंमें ही भटक 
रहा है उसके अगृद्दीत मिथ्यात्व मी नहीं छूठा । यहाँ सम्यकूदशनके प्रकार 
बताकर गृहीत मिथ्यात्कको छोड़नेकी बात कही है, ओर इसप्रकार व्यवहार 
बताया है, किन्तु वे छुद्द प्रकार अखण्ड आत्माका खरूप नह्दीं है यह कहकर 
परमार्थ बताया है, और अगृहीत मिथ्यात्वको छोड़ने की बात कही है । 

मागेणा लक्ष्य है, और मागणाके मेद उसके लक्षण हैं| वे भेद- 
रूप लक्ष्य -लक्षण आत्मासे मिन्न हैं, आत्माके लक्ष -लक्षण भमेद है । भेद 
पर लक्ष देनेसे आत्माकी एकता भट्ट होती दे | मेदके लक्षक्ी एकता पुदूगल 
की ओर जाती है, इसलिये मागैणाके मेद पुदूगलके परिणाम हैं | सम्पक्‌-. 
दर्शन और केवलज्ञान इत्मादिकी जो निर्मल्र पर्याय प्रगठ होती है, वह चैतन्य ' 
द्रव्यमें मिल जाती है,-पह चैतन्य द्ब्यमें एकमेक होकर श्रमेद हो जाती दे, 
इसलिये उसे चेतन्यक्रा परिणाम कद्दा हें, किन्तु उन मेदों पर लक्ष जानेसे 
राग द्वोता है, जो कि पुदूगलके परिशाम हैं | 

सैनी, असैनी-मन सद्दित जीवोंको सैनी, और मन रहिन जीबोंको 
झसेनी कहते हैं, इनका दूसग नाम संज्ञी, असंज्ञी हे । यह दोनों प्रकार 
झआत्मामें नहीं हैं, एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय और कोई 
कोई पचेंद्रिय जीव मी असैनी द्वोते हैं, और मन सहित पर्चेद्रिय जीव सैनी ह्वोते हैं | 

आचार्यदेव कहते हैं कि झात्मा मनसद्दित हैं या मनरहित ऐसे 
मेदमें अपनेको छू ढनेसे राग होता है । उस रागसे निर्मल पर्याय ग्रगट नहीं 
होती, किन्तु वह अखगड - आत्मा पर दृष्टि रखनेसे होती है । 

आहार मार्गणा---श्राह्दाक और अनाह्वारक दोनों अवस्थाशों 


में कर्मोके निमित्तकी अपेक्षा द्ोती दे, इसलिये वे मी आत्माका अखगड सपा 
रूप नहीं हैं | भाद्रके भाव, और अनाहारक अवस्था - आत्माका श्रखण्ड 


स्वरूप नहीं दे । दोनो पर्यायें आत्मामें इं)ती हैं किन्तु उन पर लक्ष देनेसे 


कर] 
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राग होता है। और राग भात्माका खरूप नहीं है, इसलिये आहारक और 
अनाहारकका मेद भात्मामें नहीं है | 
यह भपूर्व बात है। ऐसी पूर्व च्रात जीवोंने भनन्तकालमें अंतरंग 
“-से कमी नहीं छुनी | अतरंगसे छुने बिना भातरिक विचार जागृत नहीं होते, 
आतरिक बिचार जागृत हुये बिना अपूर्व माह्ात्य प्रगट नहीं द्ोता, अपूर्ण माद्दा- 
त्म्य प्रगट हुये बिना ययार्थ श्रद्धा -ज्ञान नहीं होता, यथार्थ श्रद्धा -ज्ञानके 
विना, यथार्थ चारित्र ओर चारित्रके बिना केवलज्ञान तथा मोक्ष नहीं होता ॥ 
इस मार्गणाके द्वारा परम पारिणामिक भावका वर्णन किया है, और परम 
पारिणामिक भाव पर दृष्टि रखनेको आचायदेवने कहा है। 
अब यहाँ २९ प्रकारोंमें से २४ वाँ प्रकार कहते हैं-- 
मित्र मिन्न प्रकृतियोंका अमुक्त समय तक एक साथ रहना जिनका 
लक्षण है, ऐसे स्थितिबनन्धस्थान समस्त जीवोंके नहीं हैं, क्योंकि वे पुदूगल 
- द्वब्यके परिणाममय होनेसे आत्मानुभूतिसे मिन्न हैं । 
झात्म प्रदेशोकि साथ कर्मोंकी प्रकृतियाँ होती हैं। उन प्रकृतियेकि 
फलखरूप शरीरमें अकस्मात्‌ रोग आ जाता है, मरण हो जाता है, रुपया , 
पैसा एकत्र हो जाते हैं, या चले जाते हैं, इसी प्रकार अन्य अनेक अनुकूल- 
तायें - प्रतिकूलतायें हुआ करती हैं । यह सब्र होनेका कारण तत्सम्बन्धी कर्मे- 
प्रकृतिका उदय है। उसकी जितनी स्थिति होती है, उस प्रकार रद्दकर छूट 
जाता है। इसमप्रकार कर्म प्रकृतियोंका अमुक समय तक आत्माके साथ रहना 
सो स्थितिबन्ध है, जो कि आत्माका खमाव नहीं है। उन कर्मप्रकृतियोंकी 
स्थिति कमसे कम अन्तर्महुत और अधिकसे अधिक सत्तर कोड़ा कोड़ी सागरो- 
पम होती है। जिसका काल सात चोवीसियोंके बराबर होता है | यह सव 
स्थितिबन्धक़े प्रकार पुदूगलके परिणाम हैं, आत्म खभाव नहीं | 
२५ वा कपन--कषायोके विपाकक्नी अतिशयता जिनका लक्षण है 
|. ऐसे सक्लेशस्थान जीव्रके नहीं हैं, क्योंकि वे पुदूगल द्रब्यक्रे परिणाममय हैं, 
इसलिये आत्मानुभूतिमे मिन्न हैं । 
सकलेश भाव अर्थात्‌ अशुमभाव भात्माका खभाव नहीं है। हिंसा, 


: भांग 
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क्रोध, मान, विषय, इत्मादिक्रे अशुम परिणाम आत्मा नहीं हैं, ऐसे निराले 
झात्माकी श्रद्धा करनेते अशुभ पर्याय छूटकर निर्मल पर्याय होती है। भशुभ 
परिणाम आात्माकी पर्यायमें होते हैं, जड़में नहीं, किन्तु वे आत्माका खभाव 
नहीं हैं; इस अपेच्षासे उन्हे जड़का कह्दा है। उन अशुभ परिणामों पर लक्ष-..* 
रखनेसे वे छूटते नहीं, किन्तु अखण्ड आात्मखभावकी श्रद्धा करनेसे छूटते हैं । 
अशुम परिणारमोकी शरण लेनेसे नहीं किन्तु अखण्ड आत्माके शुद्ध खभावकी 
शरण लेनेसे द्वित होता है। 

२६ वा कथन--कपायोंके विषाककी मन्दता जिनका लक्षण है, ऐसे 
समी विशुद्धिस्थान जीवोंके नहीं हैं, क्‍योंकि वे पुदूगल द्रव्यके परिणाममय हैं, 
इसलिये आत्मानुभूतिसे मिन्न हैं | 

,विशुद्धिस्थान भ्र्थात्‌ कषार्योकी मनन्‍्दता, और कषारयोंकी मन्दता 
अर्पात्‌ शुम परिशाम-दया, दान, पूजा, भक्ति इत्यादि। यह सब आत्माके 
नहीं हैं, क्योंकि वे विकार हैं, और विकार आत्माका खमाव नहीं होता, इस- 
लिये शुभ परिणाम आत्माके नहीं हैं। अशुभ परिणाम दुर करनेके लिये शुभ 
परिणाम होते हैं किंतु वे विकार हैं, उनसे आत्माको लाभ नहीं होता। शुभ परिणाम 
का भाश्रय विकारका आश्रय है, उससे भ्रात्माका हित नहीं होता, आत्मस्रूपका 
आश्रय लेनेसे आात्माको लाम होत। है | शुभभावकी पर्याय आत्माममें द्वोती है, 
किन्तु वह भाव्माका स्त्रभाव नहीं है, इसलिये वह पुदूगलका परिणाम है | 

२७ वा कपन---चारित्र मोहक्के विषाककी क्रमशः निद्ृत्ति जिसका 
लक्षण है, ऐसे समी संयम लब्धिस्थान जीत्रके नहीं हैं | 

भारमाकी प्रतीति होनेके वाद अस्पिरताक्री ऋमशः निद्तत्ति होकर स्थि- 
रता बंढ़े ऐसे समस्त प्रकार मी आत्माका स््रभाव नहीं हैं। क्रमशः स्पिरताकी 
जो निर्मल पर्याय बढ़ती है, ऐसे ऋमके प्रकार आत्माके अखेड खभावमें नहीं हैं । 
संयम्की निर्मल पर्याय थोड़ी थोड़ी बढ़ती है, उसमें कर्मों की अपेक्षा होती है, इसलिये 
वह भात्माका स्वमाव नहीं है | अस्थिरताको दूर करूँ, ओर स्थिर दोऊ ऐसे 
रागके विकक्पमें अटक जाना आत्माका स्वमाव नहीं है । झात्माके भखयड 
स्व॒माव पर इष्टि डालनेसे संयमकी निर्मल पर्याय प्रगट होती है। आत्माकी निर्मल 
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श्रत्रस्थाके अगठ करनेमें आत्माके स्थायीपनका श्राश्रय द्वोता है। संयमकी पर्याय 
स्थिरता आदि अनन्त गुणोक्रे पिण्ड झात्मके आश्रयसे प्रगट होती है, परन्तु 
स्पिरताकी पंर्यायक्ते झाश्रगसे भी स्थिरताकी पर्याय प्रगट नहीं होती । 
५... में अखण्ड खभावसे परिषृणे हूं ऐसी श्रद्धा करनेसे गुणोंकी निर्मल 
पर्याय प्रगठ होगी किन्तु अवस्था पर लक्ष रखनेसे-विक्ल्प किया करेगा तो 
अवस्था निर्मल नहीं होगी। निर्मल अवस्था प्रगट करनेका आश्रय द्वव्य है | 
अ्रस्थिरताको ऋमशः दूर करके स्थिरता हो सो बह मी-आत्माका भ्रखंड खभाव 
नहीं है | मीतर थोड़ी थोड़ी सयम पर्याय बढ़ती जाये उस्त पर लक्ष देनेसे 
सयम ग्रगट नहीं होता, किन्तु भखण्ड द्रव्यके आश्रयसे प्रगट द्वोता है। संयम 
की क्रमश; पर्याय बढ़ती जाती है, उसमें कर्मोंक्ी निवृत्तिकी अपेक्षा होती है, 
इसलिये वे सयम लब्धिस्थान आत्माके नहीं हैं । इससे पूर्व मागेशाके कपनमें , 
सयमके छुद्द मेद बताये गये हैं, और यहाँ संयम लब्धिस्थानमें संयमक्े क्रमशः 
_बढ़ते हुए परिणाम लिये गये है | सयमके स्थान असख्यात मी हैं, और अनत 
भी हैं | वे सब्र सयप्तके प्रकार चैतन्यकी पर्यायमें होते हैं, जड़में नहीं, किन्तु 
उस पर्याय पर लक्ष देनेसे राग होता है, और राग विकार है, और विकार 
आत्माका खभाव नहीं है, इसलिये सयम लब्धिस्थान श्ात्माके नहीं हैं । 
सब अपनी अपनी कल्पनासे माने हुए धम्मको मानते हैं; किन्तु 
इससे वह सच्चा धर्म नहीं दो जाता । जैसे बालक मिट्टीके दाथीक्ों सच्चा 
हाथी मानते हैं, इसलिये वह सच्चा हाथी नहीं हो जाता । वस्तुका खमाव 
जैसा है, वैसा जाने विना ही मान ले तो उससे कहीं उसका फल ययार्थ नहीं 
होता, किन्तु वसस्‍्तुके खमावकों ययावत्‌ माने तो उसका सच्चा फल होता है। 
२८वाँ कयन--पर्यात, अपर्यात्त, वादर, सुद्षम, एकेन्द्रिय दो इन्द्रि- 
य, तीन हन्द्रिय, चार इन्द्रिय और सैनी तथा असैनी पचेन्द्रिय जिनका लक्षण 
है, ऐसे समी जीवस्थान जीवके नहीं हैं । 
पर्याप्तिके छुद्द प्रकार हैं, उनके कारण झआाह्ार लिया जाता है, बोला 
ज्ञाता है। उपरोक्त छुद्ढ प्रकार सबमें पूर्णतया बर्धे सो पर्यात्ति ओर भप्ूर्णतया 
बे सो अपर्याप्ति दे । 
४६ 
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पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति, यह सब बादर ओर सूधम होते 
है। इनमेंसे जो सूदम हैं वे समस्त लोकमें सर्वश्न भरे हुए हैं। ऐसे सूचम 
शरीरमें तू अनन्तगर हो आया, जो कि तेरी ही भूलका कारण है, एकेन्द्ि- 
यादि समस्त जीवोंमें तू अनन्तबार हो आया है। शआभात्तमा ज्ञायकमूर्ति, निर्मल, , 
ज्ञानधन है | उसके यह चौदह प्रकारके जीवस्थान नहीं हैं, वे जीवस्थान ऋम 
के सयोगको लेकर हैं | इसलिये वे पुद्गलक्रे परिणाम हैं, वे आत्मामें नहीं हैं। 

२< वे कृषत--उसमें गुणस्थानोंका खरूप कट्दा है| आत्माकी 
पूर्ण निर्मल पर्याय प्रगट होनेसे परंव चौदह अवस्थाएँ होती हैं जिन्हें चौदह 
गुणास्थान कहते हैं | इनमेंसे अतिम ध्येय तक पहुँचनेकी सच्ची सीढ़ी चतुर्थ 
गुणस्थानसे प्रारम्भ होती है । उन १७ गुणस्थानोंका सक्तिप्त स्वरूप यहाँ 
कहा जा रहा है | 

१-मिथ्यात्व गुशस्थान--शरीर, मन, वाणी और शुभाशुभभाव 
को अपना म ने, तथा अपने स्व॒माव्को अपना न माने, सो मिथ्याल्र गुणस्थान | - 
है | यह आत्माका स्वरूप नहीं हे । ह 

२-सासादन--सम्प्क्ूदशनको प्रत्त करनेके व'द जब पुनः गिरता 
है. तब मिथ्याल गुणम्थ'नर्म 'हुँचनेसे पते वीचक्री अवस्थ को सासादन गुण- 
स्थान कहते हैं । उस ससदन गुणस्थानमें अत्यंत अल्प समयकी अवस्था 
होती है| जैसे पका हश्ा आम डालमे गिरे ओर पृस्वरीक्षो स्पर्श करनेसे पूर्व 
बीचमें जितना समय लगता है, उतना बीचका श्रह्यकाल है | इसी प्रकार 
सम्पकूदशनसे छूटकर मिथ्यात्र गुणस्थानमें पहुँचनेक्रे पूर्व आमकी मॉति कुछ 
समय लगता है, उतना काल सासतादन - सम्ण्क्वीफा है | सपसादन गरुणस्थान 
मी झात्माका खमात्र नहीं है । 

३-मिश्र--मिश्र युणस्थानक्रे भी श्रत्यत सूच्म परिणाम होते हैं, 
इसकी स्थिति मी अन्‍्तर्मुद्र्तकी है । वे मिश्र ग्रुणस्थानक्रे परिणाम सम्यक्‌ 
मिथ्यात्वरूप होते हैं, यह गुणस्थान मी आत्माका खरूप नहीं है | स्‍ 

४-अविरत सम्यक्दष्टि--आरन्मा परिपूर्ण ज्ञायकखरूप एकरूप 
है, यद्द राग द्वेघादि विकार मेरा खरूप नहीं हैं । मे तो सम्पर्ण  चिदानन्द 
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खरूप है, ऐसी ग्रतीति चतुर्थ - गुणस्थानमें सम्पकदृष्टिको द्ोती है, किन्तु ऐसी 
पृथक प्रतीति होने पर मी पचेन्द्रियकं विषयों की, हिंसादिकी, और कीर्ति प्रति- 
छादिकी भासक्ति नहीं हटती, क्योंकि उनके इतनी स्वरूप स्थिरता प्रगट नहीं हुई 
-है, इसलिये अ्रमी वहों श्रासक्ति और अविरति विद्यमान है, इसीलिये इस गुण- 
स्थानको श्रविरत सम्यकूदृष्टि गुणस्थान कह्दते हैं। सम्पकूदशन भी एक अब- 
स्था है, इसलिये उस अवस्थाके शआश्रयसे पॉचतो गुणस्थान प्रगट नहीं होता। 
पर्यायके आश्रयसे नहीं किन्तु वस्तुक्रे आश्रयसे आगे बढ़ा जा सकता है | पर्याय 
जितना ही अखण्ड आत्मा नहीं है, इसलिये चौथा गुणत्थान श्रात्माका खरूप 
नहीं हैं । 
४-देश विरत--झत््मा चिदानन्दखरूप रे, ऐसी अनीति होने पर 
चतुर्थ गुणस्थानमें अनन्तानुचन्धी कषाय दूर हो जाती है, और यहाँ पेचियें 
गुणस्थानमें अग्रत्याख़्यान कषायकी चौजड़ी दूर हो जाती है । आत्मा परसे 
भिन्न है, ऐसी प्रतीति द्वोनेके बाद पचेन्द्रियके विषयोका और दिंसादिका सहज 
ही एक देश त्याग हो जाता है | आत्मखभावका सहज खाद लेने पर विषय 
कषाय और दिंसादिकी आसक्ति एक देश कम द्वो जाती है । इसे पाँचवों 
देशब्रत गुणस्यान कहते हैं| यह गुणस्थान भी एक श्रत्र॒स्था है, जो कि- 
द्रब्याश्रयसते प्रगट होती है। अवस्था पर बक्ष देनेमे राग होता है, और राग 
शआत्माका स्वरूप नहीं है, इसलिये गुणस्थान मी आत्माका खरूप नहीं है । 
यथ्षपि गुणस्थानकी पर्याय आह्षमामें होती है, जड़में नहीं, किन्तु उस अयस्पा 
जितना ही आत्मा नहीं है। उस अवस्था पर लक्ष देनेसे राग होता है. और 
राग परोन्मुख भाव है, इसलिये परका है, इस अपेक्षामे कहा है. कि पाँचवा 
गणस्पान भी आत्माके नहीं हैं | 
पे ६-७-प्रमत्ताप्रमत्तविरत--मुनि दशा प्रमत्त सयत ओर अप्रमत्त- 
सयतके मेदसे दो प्रक्रारकी होती है । मुनि दशामें ऐसी सम्पूर्ण बाह्य नग्नता 
होती है, जैसी माताके उदरसे तत्काल जन्मे हुए चालककी द्ोती है | मुनि- 
दशा एक भी वस्रका ताना-बाना नहीं होता । जब मुनि उट्ठे गुणस्पानमें 
होते हैं तब उनके शात्र खाध्याय उपदेश ओर आह्वार ग्रहण आदिका विक- 
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हप द्वोता है, और जब वे सातवें गुणस्थानमें होते हैं, तब आत्माके निर्विकल्प 
- झनुमवका खाद लेते हैं, तब चैतन्य पिंड पृथक्न होकर अपने खमावका' अजु- 
भव करता है। आत्मानन्दमें वाहरका किसी मी प्रकारका विचार नहीं होता । 
इसप्रकार खरूप ध्यानमें लीन मुनिके सतत गुणास्थान होता है। इस समय, 
मुनि क्षणमें अप्रमत और क्षणमें प्रमत गुणस्थानमें हजारों वार आना - जाना 
करते रहते है । यह मुनित्वकी आतरिक दशा है | जब वे प्रमत्त दशामें होते 
हैं, तब उपदेश देने, महात्र॒तोंको निर्दोष पालने, और आहार ग्रहण करने, 
इत्यादिके विकल्प उठते हैं, इसी प्रकार वे छणमभर बाहर रहकर पुनः अप्रमत्त 


ध्यानमें लीन द्योकर निर्विकल्य आनन्दमें क्रूलने लगते है | 
इसप्रकार मुनिदशार्मं खरूपध्यान विशेष होता है, केवलज्ञान प्राप्त 


करनेकी निकटताका साक्षात्‌ कारण मी यहाँ होता है । छुट्टे गुणस्थानमें 
प्रझाह्यानावरणीय चौकड़ीका अमाव होता है | छुद्टा ओर सातवां गुणस्यान- 
- दोनों अवस्थाएँ हैं, इसलिये वे आत्माका अखण्ड खरूप नहीं हैं | आत्मा पूर॒ / 
दृष्टि डालनेसे अवस्था प्रगट नहीं होती किन्तु श्रृए्ड स्वभाव पर दृष्टि डालने 
से प्रमत्त और अप्रमत्त मुनि दशा प्रगट होती है | उसके प्रगट होने पर 
उसमें कर्मोंक्रे अमावकी अपेक्षा आती है, इसलिये वह निरपेक्ष आत्माका स्व- 
रूप नहीं है । मात्र निरपेक्ष रृष्टिके विषयमें ऐसे परापेक्षाके मेद लागू नहीं 
होते, इसलिये गुणस्यान श्ात्माका स्वरूप नहीं है | वेवजज्ञानकी सम्पृणे पर्याय 
प्रगट होनेसे मुनिव्चकी साधकदशा बीचमें आती है, गुणस्थानकी सप्रृण पर्याय 
झात्मामें द्ोती है, और गुणस्पान चैतन्यकी अबस्थामें होते हैं जड़में नहीं, 
तथापि उस श्रव॒स्थामेद पर लक्ष देनेसे राग होता है, और राग विकार है, 
विकार परनिमित्तसे चेतन्यक्री पर्यायमें होता है, ओर इसीलिये उसे पुदूगलका 
-परिणाम कहा है | चौदह गुणस्थान कहकर आचायदेबने जैनशाप्तनका 
- सपूर्ण व्यवहार बनाये रखा है। सर्वज्ञ भगवान कथित ऐसा अपूर्व व्यत्रहार 
अन्यत्र कहीं मी नहीं है, यह बताया है । गुणस्पानकी पर्याय बीचमें आती 


तर | 

है, यह कहकर व्यवहार बताया है, और वह पर्याय आत्माकी अखणड स्वरूपकी 
३०० कई ही के 

इृष्टिके विष्रयमें नहीं है, यह कहकर परमार्थ बताया है । इृष्टि गुणस्थानके मेद 


रू 


जीवाजीवाधिकार . गाथा-५० से ४४ [ 3८६ 


को स्वीकार नहीं करती, इसलिये गुणस्थानको पुदूगलका परिणाम कहा है | 
“८-अपूर्य करण--हस गुणस्पानमें भत्यंत विशेष घ्यान होता है। 
वह्ढों मी बाह्य लक्ष्य नहीं द्ोता, और परिणामोंकी निर्मल धारा बहती है, जो 
कि दो प्रकारकी है-एक धारा कषायका समृल् क्षय करती है, जिसे क्षपक- 
श्णी झहते हैं, और दूसरी धारा कषायका उपशम करती है, उस्ते उपशमश्रेणी 
कहते हैं | इन दोनों श्रेणियोंक्रे जितना ही अखणड झात्मा नहीं है | यह गुण- 
- स्थान मेदका लक्षण है, अमेद आत्माका लक्षण नहीं है। गुणस्पानके भेदों 
पर लक्ष देनेसे राग होता है, इसलिये गुणस्पान आत्माका स्वरूप नहीं है। 
- ९-अनिवृत्तिकरण---निर्मल परिणाम धारा पर चढता चढ़ता, 
- पीछे न गिरे सो अनिदृत्ति है। यह्०ाँ मी निर्मल परिणापकी दो धाराएँ होती 
हैं । जो कषायको मूलमें से दूर करती है, सो क्ञपक घारा है, और जो कषाय 
को शात करती है, वह उपशम घारा है। यद्द गुणस्थान भी एक अवस्था है, 
इसलिये आत्माका अखण्डस्ररूप नहीं है | 
१०-प्रदम सांपराय--यहों सूद्म लोभका थोड़ासा उदय रद्दता 
है। इस गुणस्थानमें वीततागताकी निर्मत्ता और ध्यानकी विशेषता अधिक 
' होती है, किंतु सूच्म सापराय (कषाय ) श्बुद्धि पूेंक उदय होता है । यद्द गुण- 
' स्थान मी एक अवस्था हे, जो कि अखण्ड वस्तु पर दृष्टि रखनेसे प्रगठ दोती 
है, किन्तु इससे राग होता है । और राग आत्माका ख्रूप नहीं है। गुण- 
स्थान मेदका लक्षण है, वह अमेद आत्माका खरूप नहीं है, इसलिये गुण- 
स्थान' आत्माका खरूप नहीं हैं । 
११--उपशान्तभोह-इस गुणस्थानमें परिणाममें वीततगता होती 
है, और कषाय सर्वया उपशान्त होती है, वह उपशान्त मोह ग्रुण्थान भी 
एक भवस्था है, और जो अवस्था है सो मेदका लक्षण है, अमेद आत्माका 
नहीं, इसलिये गरुणस्थान आत्माका स्वरूप नहीं है। ग्रुणस्थानकी पर्याव 
चैतन्यकी अवस्थामें द्वोती है, जड़में नहीं, किन्तु धुणस्थानके अर्लमें पर 
- निमित्तकी अपेक्षा होती है, इसलिये उसे अन्यका कह्दा है । 
१२-च्ीणमोह--इस गुणस्थानमें जेसीकी तैसी निर्मल वीतराग 
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दशा प्रकट होती है, और मोहका सर्वषा मूलमें से क्ुय होता है । इस गुण- 
स्थानमें पहुँचा हुआ जीव फिर नीचे नहीं जाता, वह तो अन्तर मुह्ृतमें केवल- 
ज्ञान प्राप्त करके ही रहता है। यह गुणस्थान मी एक अवस्था है, इसलिये 
अमेद आत्माका लक्षण नहीं है | |॒ 

१३-पसयोगकेवली-उस गुरास्थान में केवलज्ञान प्रगट होता है, 
जिससे समस्त तीन काल और तीन लोक इस्तमालकवत प्रत्यक्ष ज्ञात होते हैं । 
केवलज्ञान युक्त देह धारी को सयोगकेवली कहते हैं| जब भगवान महा- 
वीर केवलज्ञान प्राप्त करके यहेँ। विद्वार कर रहे थे तब वे सयोग केत्नली 
कहलाते थे, और वर्तमान में विदेह् क्षेत्र में सीमघर भगवान सयोगकेवली की 
अवस्थामें विराजमान हैं | केवलज्ञान मी एक अवस्था है, उस केब्लपर्याय 
जितना ही आत्मा नहीं है करेवलपर्याय सादिश्ननन्त है, और आत्मा अनादि-भ्नन्त 
इसलिये केवल पर्याय मी भेदका लक्षण है, अमेद आत्माका नहीं। अतः गुणर्थान 
आत्माका स्वरूप नहीं है। तेरदवों गुणस्थान योगोंके कम्पनको लेकर होता है, 
ओर कम्पन बिकार हे, तथा विक्वार पुदूगल का परिणाम है, इस अपेक्षा से 
तेरहवें गुणस्थानको पुदूगलका परिणाम कहा है | 

१४-अयोगकेवली ---यहाँ मन, वचन, ऋायके योगक्ा कम्पन 
रुक जाता है, श्रोर नर, ३, उ, ऋ, लू, इन पाँचों अक्षरोक्रे बोलने में जितना 
सप्तय लगता है, मात्र उतने ही समयकी देहकी स्थिति रह जाती है, यह गुण- 
स्थान मी एक विकारी अवस्था है। चौदहवें गुशस्थान में प्रतिजीवी गुण का 
परिणमन होता है, जो कि विकार हैं, और विकार पोदूगलिक परिणाम हैं, 
इसलिये इस अपेक्षा से इस गुणस्थानको भी पुदूगल परिणाम कह्दा है | 

उपरोक्त सभी गुणस्थानोंकी अवस्था भेदका लक्षण है, भमेद भाधत्मा 
का नहीं । गुणस्थान चैतन्यकी पर्याय्में होते है जड़की पर्यायमें नहीं, किन्तु 
उसके मेद पर लक्ष देनेसे राग होता है, जो कि भरात्माकी पर्यायमें द्वोता है, 
पढे भात्माका स्वरूप नहीं है। राग पर निमित्त से होनेवाला विकार है, परो- 
नमुखभाव है, इसलिये वह पर है, इसीलिये गुणस्पानक्े पर्यायक्रे मेदोंको मी 
पुद्ठलका परिणाम कहा है। अख्ण्ड कस्तुद्ृष्टि गुणस्थानके मेदोंको स्वीकार 
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नहीं करती, इसलिये, उसे पुद्ल्‍टलका परिणाम कट्दा है | आर्चायदेवने 'गुरास्थान 
जिनका लक्षण है”, कह कर यह सिद्ध किया है कि-गुरास्थान हैं, यदि कोई . 
गुणस्पानोंको सर्तरधा न मानता हो तो उससे कइते हैं कि सर्वज्ञ भगवान क- 
थित जैनशासनका गुणर्थान इत्यादि का व्यवद्दार है। ऐसा अपूर्त व्यवहार 
अन्यत्र कहीं नहीं है, यह 'सिद्ध करके व्यत्॒ह्मर बताया है | परन्तु उस मेदपर 
लक्ष देनेसे राग होता है, जो कि अमेद श्रात्माका लक्षण नहीं है, इसलिये 
गुणस्थान शआआात्माका खरूप नहीं है, यह कद्दकर परमार्थ बताया है, और मेद 
से दृष्टि हटाकर अमेद पर दृष्टि रखनेको कहा है । 

इन समस्त कथनोंमें 'लक्षण” है, यह कहकर आचायदेवने जैनशासन 
का समस्त व्यवहार बतलाया है। जो इस व्यवहास्को नहीं मानता वह्द महा 
मिथ्यात्वी है । गुणस्थान इत्यादि लक्ष्य है, और उसके मेद लक्षण है | ययपि 
वे सब मेद हैं अवश्य, किन्तु अखड वस्तुकी दृष्टि उन्हें स्वीकार नहीं करती। 
उन मेदों पर दृष्टि डालनेसे निर्मल पर्याय प्रगट नहीं द्वोती | उन मेदों जितना 
ही अखण्ड आत्माका खरूप नहीं है, यह कहकर परमार्थ बताया है । 

चौदह गुणस्थान मोह और योगक्रे कारण उ८पन्न है ते हैं, इसलिये 
वे पुदूगलके परिणाम हैं, यह वात इस अध्यात्म शात्रमें ही नहीं. किन्तु ब्य- 
बहारनयके शात्र श्री गोम्मटसर इत्य'दिमें मी यही कहा है। मोह और 
योग विकार हैं, विकार आत्माका खमाव नहीं है, इसलिये गुणस्थान पुद्गलके 


परिणाम हैं । 
गुणस्थानमें जो निर्मल पर्याय होती है, वह चैतन्यमें मिल जाती है, 


ख में अ्रमेद होती है उसे पुदूगलका परिणाम नहीं कहा है, किन्तु गुणस्थान 
मोह और योगके कारण उत्पन्न होते हैं, इसलिये उन्हे पुदूगलका १रिणाम 
कहा है | 

इस वस्तु ततको चैग पूर्वक समझता चाहिये । ऐसा दुर्लभ मनुष्य 
भव प्राप्त करके मी यदि सतकी शरण न ली तो फिर अनन्तकालमें यह मलु- 
ज्य भव मिलना दुर्लम है | यहाँ तेरा कोई शरणभूत नहीं है, एक मात्र शखूण्ड 
पूरे स्वमाव ही शरणभून है । केवल पर्याय पर लक्ष देनेसे मी केवलपर्याय 
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नहीं होती, किन्तु वह सम्पूर्ण द्रव्य पर दृष्टि लगानेसे ही प्रगट होती है। और 
सिद्ध दशा प्रगठ द्वो जाती है, आचायेदेवने २< बातोंमें अदूभुत कथन किया 
' है| दृब्य पर दृष्टि लगाने और उससे अनन्तकालके परिश्रमणक्रों मिटाकर, 
अनन्त आनन्द प्रगट करनेकी अश्रचित्य बात कही है । सम्पूर्ण द्रव्य पर इंष्टि- 
' लगानेसे ही सच्चा मार्ग प्राप्त होगा, इसके लिये कोई दूसरा प्रकार साधक नहीं 
हो सकता | 
द अब यहाँ उपरोक्त गायाओक्े भर्थका सूचक कलशरूप काव्य, 
कद्दते हैं:--- 
वर्णाबा वा रागमोहादयो वा 
मिन्ना भावाः सर्व एवास्य पुसः । 
तेनैवातस्त्वतः पश्यतो्मी 
नो दृष्टाः स्युध्ध्मेक परं स्थात्‌ ॥३ज। 
अथ--जो वर्णादिक, श्रथवा राग मोहादिक भाव कहे हैं वे सब 
इस पुरुषप्ते ( आत्मासे ) मिन्न हैं, इसलिये अन्नद्ृष्टिके द्वारा देखने वालेको वे 
सब दिखाई नहीं देते ओर एक मात्र सर्वोपरि तत्व ही दिखाई देता है-केवल 
एक चेतन्य भाव खरूप अमेद आत्मा ही दिखाई देता है । 
धर्म, धर्मी आत्माके साथ ही सम्बन्ध रखता है, बाह्य जड़पदार्थोंक्े 
साथ, तथा विकारी भावोंके साथ नहीं | आत्मामें वणे, गध, रस, स्पश नहीं हैं; 
तथा विकारी भाव मी नहीं हैं | कोई यह कह्दता है कि धर्म आत्मामें नहीं है, 
इसलिये बाह्ममें धर्म करनेका मन होता है, किन्तु भाई धर्म तो आत्मामें ही है, 
इसीलिये धर्म करनेका मन होता है, किन्तु तू अन्त थ्टिको भूला है, इसलिये 
शरीर, वाणी इत्यादि जड़ पदाथोंमें धर्म ढूँढ रहा है, किन्तु वहाँ घर्म नहीं है। 
यदि अन्तद्ष्टि करे तो धर्म जतरगमे ही विद्यमान है। 
समस्त विकारी भाव आत्माके नहीं-हैं | हिंसा, दया, पूंजा ब्रतादिकी 
चृत्ति होती है, तब्र ज्ञान हिलता है-संक्रमण करता है, और रागकी ओर जाता 
है तब ज्ञान भस्पिर होता है, इसलिये राग आत्माका मूत्र स्वमाव नहीं, किंतु 
विकारी भाव है, नवीन द्ोनेवाला झ्णिक भाव है । दिसाके भावमें से दयाका 
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ओर कंजूसीके मावमें से दानका, भर्पात्‌ अशुभभावमें से शुमका भाव करता 
'है, इसलिये वद्द - भाव क्षणिक दै । भशुभमें से शुभ माव पुरुषार्थके द्वारा होता 
है, किन्तु बद्द तीव्र राग और मन्द राग झात्मामें भरा नहीं है, बह उसमें पे 
-नहीं झाता, किन्तु पर निमित्तसे द्वोनेवाला विकारी माव दै । यधपि वह भाव 
चेतन्यकी झवस्यामें होता है, किन्तु वह अपना स्वरूप नहीं है, ओर वह 
परोन्‍्मुखभाव हैं इसलिये परका है । कोई भी विकारी माव, आत्मा - पुरुषके 
नहीं है । यहाँ स्री, पुरुष, नपुंसक वेदकी वात नहीं है, किन्तु भगवान झात्मा 
को ही पुरुष कहा दे । यह वर्णादिक २६ बातें परमार्थतः भगवान आ्माकै 
नहीं हैं इन २८ बातोंमें भन्‍य सेंकड़ों बातोंका समावेश हो जाता है । 
चतुर्थ गुणस्थानमें अन्तर शिसे।देखने पर वे वर्णादिक और मोहादिक 
भाब दिखाई नहीं देते, मात्र सर्वोपरि तत्व ही दिखाई देता है । झात्मा आनन्द- 
मूर्ति, अनन्त युणोंका रसकन्द है, ऐसी अन्तर्द्नश्सि देखने वालेको पुण्य-पाप 
के भाव स्वभावमें दिखाई नहीं देते, किन्तु एक मात्र सर्वोपरि चैतन्य तत्व ही 
दिखाई देता दे । विकारी भाव स्वभावमें नहीं हैं इसंलिये दिखाई नहीं देते। 
वे अवस्था में क्णभर के लिये होते हैं, इसलिये उनकी गिनती नहीं है । 
झानन्त गुणोंका पिन्ड अखन्‍्ड अमेद आश्मा वर्तमान में ही पूर्ण है, ऐसी अन्त- 
ईष्टिसे देखनेवाले को एक चेतन्य तत्व ऊपर ही ऊपर दिखाई देता है । 
बढिद प्टिवाले को मात्र शुभाशुममाव और शरीरादि ही दिखाई देते 
हैं, आत्मा नहीं। और श्रन्तद प्टिसे देखनेवालेको मात्र आत्मा ही मुझ़्य दि- 
खाई देता है । सम्य हिष्टि को अस्थिरता के कारण अल्प राग -द्वेष होता है, 
किन्तु वह उसका कर्ता या स्वामी नहीं द्ोता । विकारीभाव गौश हैं, वे भपने 
, स्वभावमें नहीं हैं, इसलिये दिखाई नहीं देते | यह धम की सबसे पहली इकाई 
है। भशुमभाव दुर करके शुभभाव करे तो उससे पुण्यत्रन्तर होता है, स्वर्गादिक 
की शुभगति मिलती है, किन्तु अन्तरस्वभाव की प्रतीति के बिना जन्म मरख 
दुर नहीं होता । 
अन्तद ष्िसे देखने वाले सम्यकुदृष्टिको भमौ केवलज्ञान नहीं इझा 
इसलिये शुभाशुभभाव होते हैं, किन्तु वे अंतरंग समाषमें एफ मेक होते हुए 
पटक 


डी #च् ७ता 
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दिखाई नहीं देते | वे विकारी भाव पर निमित्तसे अपनी अवस्थार्मे, पुरुषार्थकी 
मन्दतासे छाण मात्रके लिये होते हुए दिखाई देते हैं । वे शुभाशुम बिकारी भाव 
औैतन्यक्रे निर्विकार खमावमें से प्रगट नहीं होते, वे चेतन्यके खभावमें हैं ही 
नहीं | मै केवलज्ञान अवस्था प्राप्त करूगा, सिद्ध अवस्था प्राप्त करूंगा... 
ऐसे राग मिश्रित विचार मी चैतन्य स्वभावमें नहीं हैं | इसप्रकार एक सर्वोपरि 
तत्व है सम्यकुदृष्टिको दिखाई देता है | अखंड परिष्रणे तत्व पर दृष्टि रखनेसे 
क्रेवलज्ञान और सिद्ध पर्याय प्रगट होती है, किन्तु उस अवस्था पर लक्ष 
देनेसे अवस्था प्रगट नहीं होती । 

ज्ञानी अर्थात्‌ भगवानके भक्‍्तको एक सर्त्रोपरि तत्व ही दिखाई देता 
है, कि- अंतरंग एकाकार स्वरूप ही मेगा ज्ञान है, यही मेरा दशन चारितन्र और 
सुख है । सम्यकृदृष्टिको अन्तरदृष्टि में देखने पर ज्ञानविम्ब चेतन्य ही सर्वोपरि 
तत्व दिखाई देता है । जिसे साधक स्व्रमाव -आतरिक लीनता हो वही भगवान 
का भक्त है । जब अतरंग में स्थिर नहीं हुआ जा सकता तब अशुभ भाव दूर. 
करने के लिये शुमभाव होने पर गुणों का बहुमान होता है, और तब वह 
देव गुरु शास्त्र की भक्ति इत्यादि मे लग जाता है । यथपि ज्ञानी इस प्रकार 
पूजा व्रत दयादि के शुभ भावों में युक्त होता है, किन्तु उसकी यह श्रान्तरिक 
दृष्टि जागृत रहती है कि मीतर अक्ञत्रिम चैतन्यस्वरूप शाश्वत्‌ विद्यमान है, 
उसमें जो नवीन नवीन क्ृत्रिमभाव होते हैं, वे चेतन्य का स्वरूप नहीं हैं । 

अतरगदृष्टि से आत्मा को पहिचाने बिना यदि किसी को दान दे दे 
तो मी धर्म नहीं होता | मानादि का कोई भाव न हो और शुभमाव हो तो 
पुण्यवन्ध होता है, परन्तु आक्प्रतीति के विना यथा तृष्णा नहीं छूटती । 
मैंने दूसरे को जो वस्तु दी है, उसका स्व्रामीमाव रखकर अर्थात्‌ यह्द वस्तु 
मेरे भधिकार की है, में इसका स्वामी हूँ श्र्थात्‌ में और यह वस्तु एक है, 
ऐसी दृष्टि से यथार्थ तृष्णा नहीं छूटती । ययार्थ तृप्णा तो तब छूटती हे, 
जब ऐसी प्रतीति हो जायें कि पर वस्तु पर मेत कोई अधिकार नहीं, मैं उसः. 
का र्गमी नहीं हूं, गग का एक अश मी मेरा स्व्रमाव नहीं है, अनन्त संतोष 
मेरा ख़रूप है, जो पर है मै नहीं हूँ, रागादिक मी मै नहीं हूँ, मै तो मात्र 


हि 
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वीतराग खरूप हूँ, इत्यादि । ६33 
परमार्थनय अमेद ही है, इसलिये उस दृश्टिसे देखने पर भेद नहीं 
दिखाई देता, उस नयकी इश्टिमें पुरुष चेतन्य मात्र ही दिखाई देता है, इस- 
लिये वे सब्र वर्णादिक तथा रागादिक भाव पुरुषसे मिन्न ही है । 
आत्माको रागयुक्त जानना सो व्यवह्दारनय है, मात्र चैतन्यखभाव 
शुद्ध है ऐसा जानना सो परमार्थनय है । श्रात्मामें शरीर, वाणी, मन नहीं हैं, 
ओर ग्रतिक्षण जो राग -द्वेषकी अवस्था होती है, उसे मी परमार्थदृष्टि खीकार 
नहीं करती | चेतन्य अमेद धातु है, उसमें राग -द्वेष नहीं है, और श्रावक, मुनि, 
केबली तथा सिद्धकी अवस्थाके भेदोंकों मी परमार्थदृष्टि स्वीकार नहीं करती । 
नचेतन्यधातु तो चेतन्य ही है. “बह्द है सो है! इसमें परमार्थदष्टि भवस्थाके 
- मेद्ोंको स्वीकार नहीं करती । 
जैसे सोना, सोना ही है, ऐसा लक्षमें लेने पर उसके भाकार भी 
, उसमें थ्रा जाते हैं, इसी प्रकार अमेद चेतन्य धातु चैतन्य ही है, वह अपने 
अस्तित्तरूपसे खतःसिद्ध जैसी है, सो वैसी है, ऐसा स्वीकार करने पर सूर- 
स्त पर्यायक्रे झ्राकार उसमें अमेदरूपसे समा जाते हैं। यह परमार्थदृष्टिका 
विषय है । तीयेकरदेवने मेद - भमेदके खरूपका ज्योंक्रा त्यों वणन किया है। 
बर्णसे लेकर गुणस्थानपयत जो भाव हैं, उनका विशेषखरूप जानना 
हो तो गोम्मटसार आदि ग्रन्थोंसे ज्ञात करना चाहिये । 
यहाँ शिष्य प्रश्न करता है कि-यदि यद्द वर्शादिक भाव जीपके 
नहीं हैं तो अन्य सिद्धान्त ग्रथोमें ऐसा क्‍यों कहा है कि वे जीवके हैं १ 
समाधान--जिन शालझ्षोें कर्मोंक्े निमित्तकी भपेक्ञाका कपन 
मुख्यतासे होता है, वे व्यवद्दासनयके शात्र कहलाते हैं, और जिनमें मु्यतासे 
शआत्माके परमार्थ खरूपका कथन होता है वे निश्चयनयक्रे शात्र कहलाते हैं 
आात्माकी अवस्था, तथा पुण्य पाप खर्ग नर्क हत्मदिकों बतानेवाले व्यवद्टार 
नयके शात्र हैं। अशुद्ध भवस्था आत्मामें होती तो है किन्तु वद्द श्त्माक 
“ ख़माव नहीं है, इसलिये अभूतार्थ है। पर्यायक्रों बतानेवाला नय व्यवहयर्नर 
है, और उसे बतानेवाले शात्र व्यवद्वारनयक्े शाञ् हैं | पर निमित्तकी भपेक्ष 


 इ |  समयसार प्रबर्भन : तौसरा भागे." 
से नो मेद होते हैं, उन्हें गौणा करके मात्र अमेद झात्मका खरूप बताने 
बाला नय परमार्थनय है, और उसे बतानेवाले शात्र परमार्थनयके शात्र हैं। 
परमार्धइष्टिसे निर्म अवस्था प्रगठ होती है, ओर मुक्ति प्राप्त होती है | 


भव यहाँ शिष्पके प्रश्नकी उत्तर स्वरूप गाथा बद्धते हैं:-- 
बवहारेण दु एदे जीवस्स हवंति वरणमादीया । 
गुणठाणंता भावा ण दु केई शिच्छयणयस्स ॥५६९॥ 


(६--वर्णसे लेकर गुणस्थानपर्यत जो भाव:कहे गये हैं, वे व्य- 
बदारनयसे तो जीवके हैं, परन्तु।निश्चयनयके मतमें उनमेंसे कोई भी जीवके 
नहीं हैं । 

यह वर्ण, गन्ध, रस, स्पशसे लेकर गुणस्थानपयेतके भाव व्यवद्वार- 

नये भात्माके हैं। जैसे पानीका घड़ा व्यवह्ारसे कह्या जाता है, क्योंकि 
पीतजञके घड़ेके साथ पानीका सम्बन्धरूप व्यवद्वार है, किन्तु वास्तवमें घड़ा तो. 
पीतलका ही है, बह पानीका नहीं होता; इसी प्रकार वर्णादिक ओर मोद्दादिक | 
भावोंका आत्माके साथ पर्याय मात्रका सम्बन्ध है, उस अपेक्षासे वे भाव आत्मा 

के हैं, ऐसा व्यवद्ारनयसे कद्टा जाता है, परन्तु यदि आत्माके स्वमाववी इंष्टि 

से देखा जाये तो वे कोई भाव झात्माके नहीं हैं, अर्थात्‌ निश्चयनयसे वे. भाव 

भात्माके नहीं हैं । 

यहाँ व्यवहार्नय पर्यायाश्रित है, इसलिये जैसे सफेद रूईसे निर्मित 

बद्च लाल रंगसे रँगा गया हो, तो वह लाल रंग उस वद्धका ओपाधिक भाव 

कइलाता है; इसी प्रकार पुदूगलक्े संयोगवश अनादिकालसे जिसकी बन 

. पर्याय प्रसिद्ध है, ऐसे जीवके औपाधिक भाव ( वर्णादिक ) का अवलम्बन 

' करके प्रवतमान होता हुआ (व्यवहारनय ) दूसरेके भावकों दूसरेका कद्दता है। 

सफेद वस्त्रको सफेद ही जानना सो सच्ची दृष्टि है, किन्तु उसके 

रंगे जाने पर उसे रंगीन मानना व्यवह्ारनय है | क्योंकि सफेद बख्चको रंगकी 
डपावित्राला जाना इसलिये वह व्यवहारनतय है | वासतबमें वह रंग वच्धका सम 
रूप नहीं है, इसलिये वह पर्यायाश्रित व्यवद्वार है । वच्नमें जो लाल रंग दे 


मप्र 


। 
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सो ओपाधिक भाव है, वह बस्तुका सह न- खमाव नहीं है। लोग ग्रायः 
निश्चय ओर व्यवद्ारमें गड़बड़ा जाते हैं किन्तु यदि उप्तका ज्ञान करे और 
जो कपेष्षा हे, उसे भली मौति समझे; तो सारी गड़बड़ी मिट जाये । 
के भात्माका खभाव सफेद वस्तक्री माति खच्छु, निर्मल, और परमात्मा 
की मेति शुद्ध है । जेसे खच्छु-सफेद वस्पर रंग चढ़ गया है, उसी प्रकार 
आत्मामें कर्मोक्ी उपाधिका रग चढ़ा हुआ है, किन्तु यह रग क्षणिक है, 
स्थायी नहीं है, कृत्रिम है, बतेमान समय तक ही सीमित है, वह आत्माका ख- 
भाव नहीं है। अनादि संयोग वश यह बन्ध पर्याय प्रसिद्ध है, इसका कारण 
यद्द है कि अज्ञानीकी दृष्टि बंधपर ही है; इसलिये उसे प्रसिद्ध कद्दा है, किन्तु 
वह बध पर्याय सयोगवश है, आत्मामें मिली हुई-एकमेक नहीं है | संबधके 
कारण असिद्ध है आत्माका खभाव नहीं है। मैं पशु हैं, मनुष्य हैं. त्ी हैँ, 
पुरुष हूँ, नपुंसक हूँ, इत्यादि सयोगवश द्वोनेवाला औपाधिक भाव है। औपा- 
घिक भावके अवलम्बन से प्रवतम्रान व्यवह्दारनय दूसरेके भाषकों दूसरेका 
न्ता है। 
मै शगी हूँ, मै ढेषी हूँ, इसप्रकार जड़के सयोगसे होनेवाले औपाधिक 
भाव पसिद्ध हैं, ओर इसप्रकार अनादिकालसे बन्धपर्याय प्रसिद्ध है। वस्नके रंग 
में और आत्माके कर्म संयोग में इतना अन्तर है कि--खच्छु वत्न॒ पर नया 
रंग चढ़ाना पड़ता है, और भात्माके साथ कर्मका सयोग अनादिकालसे चला 
आारदा है । ऐसा नहीं है कि आत्मा पहले वस्चकी मौति स्वेया खच्छु था और 
फिर उसपर कर्मका रंग चढ़ गया है । किन्तु जो यह शरीर है सो मैं हूँ, राग 
मै हूँ, और मै ही बोलता - चालता हूँ, इसके अतिरिक्त आत्मा ओर क्‍्या-हो 
सकता है ! ऐसी भ्रान्ति अनादिकालसे संयोगवश बनी हुई है, भर्थात्‌ स्वयं 
संयोगाधीन हो गया है, कहीं कर्मके सयोगने आत्माकी पर्यायकों बलात्‌ भशुद्ध 
नहीं किया है। राग-द्वेष, दर्ष-शोकादि करके, अनादिकालसे ख्रयं सयोग- 
वश हो रहा है, कहीं परवस्तु ने भपने भघीन नहीं किया है। जैसे बट 
और बीज में से पहले कौन था, ऐसा विकल्प नहीं हो सकता, क्योंकि- 
अनादिकालसे दोनों एक साथ हैं, और खानमेंसे सोना पत्थर दोनों एकहदी साथ 


-दैक्ष्ण | संभयंसांर प्रवचन : तीसरा भाग 


निकलते हैं. इसी प्रकार अनादिकालसे श्ात्मा ओर कर्मबन्धक्ना संयोग आइ्रि 
पल भा रहा है | हे 5 
झात्माको परकी उपाधिके कारण व्यवहारसे राग, दब, शरीर, मुत 
वाणीवाला कद्दा जाता है। जैसे वत्नको रंगवाला कहना परका उपाधि भाव ( . 
है, वस्तका वास्तविक खभात्र नहीं है, इसी प्रकार राग-द्वेषादि -भावको झात्मा 
का कहना, परकी उपाधिक्रे कारण द्वोता है, वह अपने खभावके अवलम्बनसे 
- नहीं होता, इसलिये वह व्यवहार है, वह दूसरेके भावकों दूसरेका कहता है, 
: अर्थात्‌ राग -द्वेष सयोगी भाव है, कर्मनिमित्तक भाव है, उसे दूसरेका भर्थात्‌ 
आत्माका कहना सो व्यवहार है। जो व्यवद्वाराय कहद्वता है, वह्ब वस्तुका 


सतज्चा खरूप नहीं है। 
शा्रोंमें व्यवहारिक इष्टिसे ऐसा कथन आता है कि-वतुने ऐसे पाप 


" किये इसलिये तू नरकरमें गया, चार गतियोंमें परिश्रमण किया, और वहाँ ऐसी 
प्रतिकूजता पाई कि तेरे दुःख देखकर दूसरोंको मी रोना आ गया, तथा कमी 
पुण्यक्रे कारण बड़ा राजा हुआ, कमी लाखों करोड़ों रुपये कमाये, कमी दे 4 
गतिमें गया जह्ों अनेक अनुकूल सामग्री प्रत्तकी इत्यदि। किन्तु यह सब 

' निमित्तकी ओरकी बात है, वह आत्माके मूल स्वमात्रकी बात नहीं है | रंगकों 

। वेश्चका रंग कद्दना यर्थात्‌ दृष्टि नहीं है, क्योंकि वास्तवमें वह रग वद्ञका नहीं, 

- किन्तु व्यवह्वाससे उस पर्यायमें रंग लगा हुआ है | व्यवहार सवैथा मिथ्या नहीं 
दवोता | यदि आत्मामें व्यवहारसे मी विकार न हुश्रा हो तो विकारका निम्नेघ 

- करके आत्माको अलग बतानेकी बात ही न रहे; इसलिये व्यवद्दार है अवश्य । 
जेसे वच्नका रग वच्नमेंसे उत्पन्न नहीं हुआ, किन्तु बाहरसे आकर लगा है, 
उसी अकार विकार आत्मामेंसे उदूभुत नहीं हुआ किन्तु निमित्तक्रे आश्रयसे आया 
है। वह आत्माका मूल स्वमाव नहीं किन्तु परकी उपाधि है। यदि पुण्य पापके भाव 
आत्ममें न हुए हों तो फिर यह कैसे कहा जायेगा कि यह भाव तेरे नहीं हैं? 
इसलिये व्यवहारसे वे भाव अत्मामें हुए हैं क्रिन्तु वे उसका स्वभाव नहीं हैं; / 


इसलिये उन्हें परका कह्दा है। यद्यपि राग-द्वेष होते अवश्य हैं किन्तु वे आत्मा 
का स्वभाव नहीं हैं । 
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ससार आत्माकी पर्यायमें है, स््री-पुप्रादिमं नहीं। पर पदार्थोंको 
अपना माननेकी जो अरूपी विकारी अवस्था है, सो संसार है| अवस्थाइशिसे 
आात्माकी पर्यायमें ससार है, भाव्माके मूलस्त्रमावमें वस्तुदृष्टिसे संसार नहीं है । 


न्‍ा 


है 


जा यदि ध्यान लगाकर इसे समझे तो बालक भी समझ सकता है; क्यों 
कि यह अपने ही घरकी बात है, किन्तु धर्मके नामपर लोग बहुत चक्कर में 
पड़ गये हैं तथापि यदि वे समझनेका प्रयत्न करें तो ण्ह अपनी द्वीरनि की 
बात है । 

जैसे द्वाथीके दै।त दो अ्रकारके होते हैं, उनमेंसे बादरके बंड़े बड़े 
दँत बाह्य दिलद्लाव और बनाव-श्वृद्नर के लिये होते है, तथा मीतरके देँ।त 
चत्रानेके काममें आते हैं, इसीप्रकार चैतन्यमगवान आत्मामें कर्मोंके निमित्तसे 
होनेवाले पुण्य-पापके भाव जो कि बाद्वरसे दिखाई देते हैं, भरात्माकी शांति 
के काम नहीं आंते, किन्तु वे बाह्य बातों के क्षषत्रा भत्र धारण करनेंके 
काम आते हैं, एवं अनुकूलता प्रतिकूलता तथा शरीर मन, बांणी इत्यादिके 
काम जाते हैं, किन्तु चतन्यतत्वका मूल खरूप ऐसा नहीं है, यह सब परकी 
उपाधि है, उसके आश्रयसे सम्पक्दशन, ज्ञान, चारित्र नहीं. दो सकता। 
जैसे हाथी के मीतरके दँ।त चबानेके काम आते हैं, उसी प्रकार भात्माके 
सम्पूर्ण अखड स्त्रभावकी प्रतीति आत्मात्री शौति प्रगठ करनेके काम भाती द्दै। 
हे निश्चय अर्थात्‌ सत्य, और व्यवहार झर्थात्‌ भारोप । वास्तवर्म परा- 
श्रय मावकी अपना कहना सो व्यवहार हैं । जो भपनी वस्तु है वह 
अपनेसे अलग नहीं दो सकती, जिस भावसे खगे मिलता है, जिस 
मावसे तीवैंकर नामक बंधता है, वह भाव मी विकार हे, वह तेरा स्वमाव 
नहीं है, इसलिये चैतन्य भग्बान आत्मा को पहिचान । ॥ 

... जिसने पहले आत्मा को नहीं जाना उससे कहते हैं जो कि यद्द जो 

एग -द्वेष और हर्ष - शोकके माव होते हैं, सो वे तेरी अवस्थामें होते हैं, ओर 
फिर तत्काज्ञ ही आत्मा का स्वरूप बताकर कद्दते हैं कि वे तेरे स्वभाव में नहीं 
है, किन्तु वे पर के है, जड़के हैं । 

पहले यह कहकर कि राग-द्वेष, हर्ष - शोक आदिके भाव तेरी भव- 


जननी ना: अपयाण 
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स्‍था में होते हैं :-औगन में लाकर खड़ा कर दिया है, ओर फिर तत्काल ही 
सममाया है कि वास्तवमें वे माव तुममें नहीं हैं । 

अब निश्चयनयकी बात करते हैं। निश्चयद्ृष्टि, ययाद्ष्टि, नित्यटष्टि, 
सत्यदृष्टि और परमार्यदष्टि आदि एकार्थवाची हैं | निश्चयनय द्रब्याश्रय होनेसे.- 
मात्र एक जीवके स्वाभाविक भावका अ्रबलम्बन करके प्रवतमान होता हुआ 
दूसरेके भावको किंचितमात्र मी दूसरेका नहीं कहता, निषेध करता है | 

निश्चयनय अपने अखंड पूंण त्रिकाल स्वरूप को जानता है, अपने 
भाव को ही अ्रपना माव जानता है, परके माव को किंचित्‌मात्र मी भपना 
नहीं जानता । यद्द इृष्टिमात्र आत्माके आश्रित है | उसमें पर का आश्रय कि- 
चितृमात्र मी नहीं है । यह दृष्टि ही सम्पकू इष्टि है, इसीसे आत्मा का द्वित 
और लाभ है | 

जैसे दूसरे से मागकर पहने हुए गद्दने से अपनी शोमा मानता हुआा 
मी ठस गहने को अपना नहीं मानता, हसी प्रकार आत्मा पुण्य-पाप शरीर- 
इत्यादि को अपना मान रह्दा है किन्तु जिसे जड़ चेतन्यके प्रथक्त्वका विवेक है, | 
वह जीव समझता है, कि यह पुण्य पापादिके भाव मेरे नहीं, किन्तु दूसरे के 
ह्ं। 

झात्मा में अपनी निज की सम्पत्ति भरी पड़ी है; किन्तु उसका भान 
न होनेंसे पर द्रव्यको अपनी सम्पत्ति मान रद्दा है, ओर व्यवहारसे(राग -द्वेष 
तथा शुभाशुम विकल्पों को आत्मा का मान रहा है, किन्तु निशचयदृष्टिसे वे 
शात्माफे नहीं हैं । 

आत्मामें जो चौदद्द गुणस्थान कहे गये हैं, वह मी व्यवद्दार है, क्यों 
कि उसमें पर निमित्त के सदृभाव-अभाव की अपेक्षा होती है, इसलिए वे 
गुणस्पान अखणएड आत्माका स्वरूप नहीं हैं। यदि ऐसी सच्ची परमार्भदृष्टि 
करे तो आमाके सुख की प्राप्ति हो । वह परमाभैदृष्टि मात्र एक जीवबके 
ही भाव का अवज्षम्बन करता हुआ दृसरेके भाव को दूसरे का किंचितमात्र भी. 
नहीं कुइता, प्रत्युत निश्चयनय, न्यवहारनय का निषेध करता है, किन्तु ब्यव- 
हारनयें निश्चयनय का निषेघ नहीं करता क्‍यों कि ब्यबहार शुहुमर का दोता 
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है, ओर जो कछ्णमर का होता है, वह किसका निषेध करेगा ? निरचयनय का 
विषय तो त्रिकाल है , इसलिए वह व्यवहारनय का निषेध करता है। व्यव- 
दारनय मात्र इतना बतलाता है कि वर्तमान पर्याय है। 
हि प्रदत।-अनादिकालसे अकेला व्यवहारनय है, इसलिए उस व्यवद्वार 
के द्वारा श्रनादिकालसे निश्चयनय का निषेघ किया गया कहलाया या नहीं ? 
उत्तर।-वास्तव में वह व्यवहारनय ही सच्चा कहाँ है  निश्चयनय 
प्रगट द्वोने के बाद ही सच्चा व्यवद्वारनय कहलाता है | निर्चयनय व्यवहार- 
नय की अपेक्षा नहीं, किन्तु उपेक्षा करता है। 
इस गाया में व्यवहारनय ओर निश्चयनय की तुलना की है, कि-- 
व्यवह्वारनय पर्यायाश्रित है तो निश्चयनय द्रव्याश्रित है | व्यवहार्नय ीपा- 
घिक भाव का अबलम्बन लेकर प्रवृत्ति करता है तो निश्चयनय केवल एक 
जीवके स्वमावमावका अबलम्बन लेकर ग्रवृत्ति करता है। व्यवह्ासनय दूसरेके 
भावको दूसरेका कहता है, तो निश्चयनय दूसरेके भावको किंचितमात्र मी दूसरे 
का नहीं कहता, किन्तु वह उल्टा निषेघ करता है। परमाभदृष्टि आत्माके 
अखगणड स्वरूप को वर्तमानमें बताती है | उसका विश्वास कर तो संसार समुद्र 


से पार हो जायेगा । * 
बरण से लेकर गुणस्थान प्येत जो २६ बातें कही गई हैं वह सब 


व्यवह्दारसे जीवकी हैं, किन्तु निश्चयसे जीवकी नहीं हैं । इन कथनोमें पर 
निमित्तके सदूभाव - भभाव की श्रपेक्षा होती है, इसलिए व्यवह्ारनय दूसरेके 
भाव को दूसरे का कहता है, ऐसा कहा है। गुणस्पानों की पर्याय आत्माकी 
भवस्थामें होती है, जड़में नहीं, किन्तु परमा्रदृष्टिसे वह आत्माका अखणड स्व- 
रूप नहीं है परमाथेदृष्टि उस मेद को स्वीकार नहीं करती | वर्णादिक भाव जीव 
के कहे हैं सो वे मी पर ॒निमित्त की उपाधिसे कहे हैं, वे निश्चयसे जीवके 
नहीं हैं | इसप्रकार भगवान का स्थादवाद कपन योग्य है | 

जो परकी श्रपेक्षासे प्रवृत्त हो सो व्यवहार है, ओर स्व भपेक्षासे 
प्रवृत्त हो सो निश्चय है, निश्चयनय व्यवहार का निषघ करता है, यह २६ 
कथन पर के कहे हैं, जो कि पर निमित्तकी अपेक्षासे पुन्‍्रलके परिणाम हैं, और 
भर 
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उस मगपर लक्ष देने से राग द्वोता है, इसलिए मी उन्हे पुदूगलका परिणाम 
कहा है, और इसप्रकार कहकर भार्चायदेवने परम पारिशणामिक भाव बताया 
है | यदि परमार्थदृष्टिस देखा जाये तो आत्मा अकेला, चेतन्य, निमल, सहज, परम 
पारिणामिकभावसे परिप्रूणी, परापेच्षास, और प्रगठ अप्रगठटकी अपेक्षासे रहित , 
सामान्य निरपेक्ष तल ज्ञात होता है। जो पर्याय होती है, उसे ज्ञान जानता है, 
ज्ञान सामान्य और विशेष दोनोंको जानता है। 

यदि सोनेके किसी गह्दनेमें लाख या मोम मरा है, और उसमें से 
यदि मात्र सोने की ही तौल करना हो तो काटे के ( तराजूके ) जिस पलड़ेमें 
गद्दना रखा हो, उसे यदि पानीमें रखकर तौला जाये तो लाख या मोम की 
तौल नहीं भाती, किन्तु मात्र सोने की लगभग तौल आ जाती है, इसी प्रकार 
ज्ञानमूर्ति चैतन्य आत्माको बाह्यदृश्सि तौला जाये, अर्थात्‌ व्यवहास्से तौला जाये 
तो हिंसा, दयादि की जो शुभाशुभ वृत्तियाँ होती हैं, वे आत्मामें होती हैं, 
ऐसा मालूम हो, भर्थात्‌ ऐसी तौल आ जाये; किन्तु यदि परमार्थदष्टिस तौला, , 
जाये तो मात्र निरपेक्ष चेतन्यस्वमाव की ही तौल आयेगी | उसमें राग -द्वेषादि 
मंग मेद की तौल नहीं आती | यदि भात्माकी अखण्ड तौल ग्रतीतिमें आगई 
तो निर्मल अवस्था हुए बिना नहीं रहती | आत्मा अखण्ड त्रिकाल ज्ञानस्वरूप 
है, उसका मनन कर, अभ्यास कर, परिचय कर तो भवश्रमणसे छुटकारा मिल 
जायेगा और भात्म झुखकी प्राप्ति होगी। 

आत्मा निमल खभावी है, उसमें राग - द्वेघका औपाधिक भाव कहना 
सो व्यवद्ारनय है। व्यवद्ारनय यद्द बताता है कि-पर्याय है, परन्तु निश्चयनय 
व्यवद्दारका निषेध करता है। सम्यकूज्ञान व्यवह्ारनय और निश्चयनय दोनों 
के विषय को जानता है । जो ज्ञान श्रद्धाके विषय को और पर्याय को मली 
भौंति जानता है, वह ज्ञान ययार्थ और प्रमाण ज्ञान कहलाता है | 

आत्मा का परिषूर्दी स्वभाव ही सम्यकूदशन का विषय है, उसके 
अतिरिक्त भरपूर या विकारी पर्याय सम्यकुृदशन का विपय नहीं है। श्रद्धा में _.' 
विकारी पर्याय का ही नहीं किन्तु निर्मल पर्याय का मी आदर नहीं है, किन्तु 
जो पदाये अखण्ड परिपूर्ण है, वही सम्यकूदरीनका विषय है। 


हि 


जन्म 
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ऐसे परिपूर्ण स्वभावकी श्रद्धा, ज्ञान होने के बाद भी जहँतक सा- 
धक दशाकी निम्न, भूमिका है, वहां तक व्यवहारके मग होते हैं। किन्तु उन्हे 
बह्द हेय मानता है, आदरणीय नहीं | उनसे अपनेको लाभ होना नहीं मा- 
नता किन्तु यह जानता है कि भमी अवस्था अप्रूण है। यदि व्यवद्वार को भी 
आदरणीय माने तो व्यवहार और निश्चय दोनों एक हो जायें, क्योंकि दोनों 
को आदरणीय माननेसे दोनों का स्वरूप एक द्वो गया, दोनों अलग नहीं रहे, 
इसलिए निश्चय व्यव्रह्दर का निषेध करता है। व्यवहारका स्वरूप, ज्ञान 
जैसा है वैसा जानता है | अप्रू्ण अवस्था है, पूणे होना शेष है, इसग्रकार ज्ञान 
सब कुछ जानता है| यदि ज्ञान जैसेको तैसा न जाने तो वह मिथ्या कहलाता . 
है। अप्ूणे अवस्था है, ऐसा ज्ञान जाने तो उसे दूर करनेका पुरुषाथ जागृत हो, 
ऐसा सम्बन्ध है, तथापि वास्तवमें वीये को जागृत करने वाली दृष्टि है | उस 
निश्चयदृष्टिके बलसे भपूरा अवस्था दूर होकर प्रृणा भवस्या प्रगट द्वोती है। 

मै अण्ड परिपूर्ण हूँ, ऐसी दृष्टिका विषय साध्य है, जिसके वलसे 
सम्यकूदशन, ज्ञान, चारित्र प्रगठ होता है। श्रद्धा साधन है, और श्रद्धाका लक्ष्य 
बिन्दु साध्य है। साध्य को लद्ष्यमें लेनेसे साधन प्रगठ ह्वोता है, किन्तु साधन 
से साध्य प्रगट होता है, यद कट्टना सो व्यवद्दार है | १ अवस्थाके प्रगट 
करनेमें लक्ष विन्दुरूप जो साध्य है, बढ निश्चय साधन है और सम्यकूदशन, 
ज्ञान चारिक्र की पर्याय व्यवहार साधन है। क्योंकि अधूर्ण अवस्था पूर्ण अवस्था 
की सद्दायक नहीं द्वोती, इसलिये निश्चय साधन दृष्टि का विषय है । 

वश, गंधसे लेकर गुणस्थान पर्यत जो मेद कहे गये हैं, उन मेददों 
के विचार निम्न दशामें-मोक्ष मार्गमें - साधक दशामें आते हैं, किन्तु वे विचार 
राग मिश्रित हैं इसलिए उन्हें पुद्तल का परिणाम कहा है, क्योंकि आत्मामें वैसे : 
भंग नहीं हैं । जो ऐसे स्वरूपको समझता है, वही सच्चा जैन है। जेन कोई , 
गोल या परिकर नहीं है, किन्तु जिसे अज्ञान, राग-द्वेष जीतना है, उसे ऐसे ! 
अखणड स्वरूप की श्रद्धा अवश्य करनी होगी, इसीसे राग -द्वेष जीते जायेंगे, 
: उन्हें जीतने वाला ही सच्चा जैन है, ओर भगवान का सच्चा भ्त है। । 
अब यहाँ शिष्य पूछुता है कि प्रमो ! वर्णसे लेकर गुणस्पान पर्यत 
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जो मेद कहे हैं, वे निश्चयसे जीवके क्यो नहीं हैं ” इसका कारण 
क्या है ? उसके उत्तर स्वरूप आचायदेव कहते हैं किः--- 


एएहि य संबंधों -जहेव खीरोदय मुणेदव्वो । क्‍ 
ए य हुंति तस्स ताणि दु उदग्जोगगुणाधिगो जम्हा ॥४ण। 


अथ३---इन वर्णादिक भावोंके साथ जीवका सम्बन्ध जल ओर दृध 
के एकतेत्रावगाहरूप सयोग सम्बन्ध की मौति समझना चाहिये | वे जीवके 
नहीं हैं, क्योंकि जीव उनसे उपयोग गुणसे अधिक है, अर्थात्‌ वह्द उपयोग 
गुणके द्वारा अलग ज्ञात होता है | 

वर्णसे लेकर गुणस्थान परयतके जो भाव है, उन सब भावोंका श्रात्म 
के साथ दूध और पानी की मॉति एक ही स्थानमें रहने का सम्बन्ध है । जेसे 
जल मिश्रित दृध का जलके साथ परस्पर एक ही क्षेत्रमं रहनेका सम्बन्ध है 
तथापि दूध अपने स्वलक्षणभूत व्याप्त होनेके कारण जलसे अधिकरूप-+- 
पृथक प्रतीत होता है | दृध और पानीके एक ही क्षित्रमें एकत्रित रहने पर मी ' 
दोनों मूल स्वभावसे मिन्न हैं| उस जल मिश्रित दूध को उबालनेसे पानी जल 


. जाता है, और दूध का मावा बन जाता है। दूध और पानी एक ही स्थानमें 


रहने पर मी दूध का लक्षण दूध को बतलाता है, दूधका लक्षण दूधमें व्याप्त 


, है, इसलिये दूध अपने दूधके युणसे टिका हुआ है | जैसा अग्नि का उष्णता 
: के साथ तादात्म्य संबंध है, वैसा ही दूध का पानीके साथ संबंध न होनेसें 


जल 


नॉ्चिड. #०० 


निशचयसे पानी ओर दूध एक नहीं हैं । 

इसी अरकार वर्णादिके साथ जीवका एक ही स्थानपर रहनेरूप सेबंघ 
है तथापि उपयोग गुण द्वार व्याप्त होनेसे आत्मा सर्व द्रव्योंसे पृथक प्रतीत 
होता है, वर्गादिक २६ कपनोंको पुदूगलका परिणाम कहा है । मति ज्ञान, 
श्रुतज्ञान, केवलज्ञान, च्ञाविक सम्यक्व, यथार्यात चारि+, और गुणस्थानके 
मेद इत्यादि-सव अगस्थाके भेद कर्मके निमित्तसे होते हैं इसलिये उन्हें पुद्टल 
का परिणाम कह्दा है, परन्तु वे मतिज्ञानादिक सम्पूर्ण निर्मेतत अवस्थाएँ चैतन्य 
में होती हैं इसलिये उन्हें चैतन्यका परिणाम कह्दा है, वे पुदूगलके परिणाम 


०, 
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नहीं हैं, किन्तु उन मेदों पर लक्ष जानेसे राग होता है, इसलिये उस शगकों 
पुदूगलका परिणाम कहा है। क्योंकि आत्माके अखण्ड स्वभाव भवस्थाके 
। मेद नहीं होते इसलिये -मेद उन कर्मोके निमित्तसे होते हैं, अतः उन्हें पुद्ठल 
»9-का परिणाम कह्दा है | 
3 आचार्यदेवने टोकामें कहां है कि खलच्षणभूत उपयोगगुणके 
द्वारा व्याप्त दोनेसे आत्मा सर्वे द्रब्योंसे श्रधिकतया प्रतीत होता है । यहाँ ख 
लक्चणभूत उपयोग गुण कहकर त्रैकालिक उपयोग कद्दना चाहते हैं। झाष्मा, 
उसके गुण और उसकी पर्याय तीनों अखगड हैं । खमावभूत उपयोग कदद- 
कर यह बताया है कि वह त्रिकालमें रहनेवाला है, द्वन्‍्य उसका गुण और 
उसकी व्षेमान पर्याय यह्द तीनों विथवमान हैं, परिपृणे हैं, दृव्यकी उपयोगरूप 
पर्याय मी परिषृणे है, यदि दऋव्यकी वर्तमान द्वष्यरूप पर्याय परिव्रण न द्वो तो 
द्ब्यकी अखणडता सिद्ध नहीं होती, इसलिये द्व्यकी पर्याय अनादि -भनन्‍्त 
'५ परिपूर्ण है, निरपेक्ष है | द्ब्य, गुण, और उसकी पर्याय भी निरपेक्ष है। उन 
तीनों निरपेज्ञोंकी लेकर दब्य भखण्ड सिद्ध होता है) अधिकरूपसे भर्पाव्‌ 
समी द्र॒ब्योंसे अलग कहा है । वह समस्त पर द्र॒ब्योंकी अवस्थासे मी मिन्न है। 
जब कि अन्य द्व्यसे अधिक कहा है, तब अधिक प्रूण होगा या झधूरा £ 
झचषिक कहकर परिपृणेता ही सिद्ध की है, वह्द हब्य गुण ओर पर्याय समी प्रकार 
से परिषण है । इसप्रकार उपयोग ग्रुणके द्वारा व्याप्त दोनेसे आत्मा स्व हव्यों 
से अधिकतया प्रतीत द्वोता है। कुन्दकुन्दाचार्यने मूल पाठमें मी 'डक्झोग- 
युणाषिके! कहा है। इसमें अत्यन्त रहस्य भर दिया है । 
आत्मा उपयोग लक्षणसे व्याप्त है, इसलिये वह कमी मी पर अब- 
स्थाके द्वारा व्याप्त नहीं हुआ । जैसा अग्निका उष्णताके साथ तादात्म्यरूप 
सम्बन्ध है, वेसा वर्णादिकके साथ भात्माका सम्बन्ध नहीं है इसलिये निरचय 
९ से वर्णादिक पुदूगल परिणाम आत्माके नहीं हैं। सुणस्थान और मागैणा- 
| स्थान जीवके नहीं हैं । सिद्ध पर्याय या केवलपर्याय प्रगठ द्वोती है सो वह्द 
आत्मामें अमेदरूप होती है, किन्तु उन पर्यायों पर लक्ष देनेसे राग होता है, 
जो कि पुद्गलके परिणाम हैं । सिद्ध जीवोंके सिद्ध पर्याय प्रगठ हो गई है, 
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इसलिये उन्हे किसी पर्याय पर लक्ष देनेकी आवश्यक्ता नहीं रहती, निम्न 
भामिकावालोंको ही पर्याय पर लक्ष देना होता है, इसलिये उनके राग 
द्वोता है, अतः उन्हे समभझाते हैं कि पर्याय पर लक्ष देनेसे राग होता है, और 
राग पुदूगलके परिणाम हैं. इसलिये पर्यायका लक्ष छोड़ो ? सिद्ध जीवोकी / 
सिद्ध पर्याय द्वव्यमें मिली हुई है, इसलिये वह चैतन्य परिणाम है, और निम्न , 
साधक दशा वालोके भी अपने दूष्यकी ओर उन्मुख द्वोने पर जो ज्ञान दशव 
चारित्रके परिणाम होते हैं वे चैतन्यरूप ही है,उन्हे पुदूगलका परिणाम नहीं कहा | 
किन्तु मेदकी ओर लक्ष जाने पर राग होता है, और राग पुदूगलकी ओर 
उन्मुख होनेवाला भाव है, इसलिये गुणस्थान इश्लादिको पुदूगलका परिणाम 
कहा है, और इसप्रकार उन्हे आत्मानुभृतिसे मिन्न कहा है | 

सम्यकूदर्शन पर्यायके मेदोको स्वीकार नहीं करता | यद्द बारइवें गुण- 
स्थानकी नहीं किन्तु चतुर्थ गुणस्थानकी बात है, यहाँ सम्यकूदशनका । 
खरूप बताया है, और यह बताया है कि सम्यकूदशनको किसका झाधाए्‌ / | 
होता हे। सम्यकूदर्शनको परिपूर्ण चैतन्य मगवानका श्राघार है | सम्यकूदशनं 
हुआ कि आत्मा सै द्वव्योंसे अधिकरूप-विशिष्ट प्रतीत होता है। झमी 
तो यह प्रतीतिकी बात है | स्थिरता तो पुरुषार्थके द्वारा उसके बाद होती है । 

सम्यकूदशन हुआ कि अशतः परमात्मा हो गया, भगवानका लघु- 

लन्दन हो गया। अपने खरूपको जाना, माना और उसमें अंशत; ,स्पिर 
इआ कि आशिक कृतकृत्य हो गया । सम्यकूदरशनमें समस्त निर्मल पर्यायोंसे 
भी द्रव्य अधिकरूप प्रतीत होता है । यह प्रतीति आनन्दका मार्ग है | यह 
श्रद्धा मोक्षका उपाय है, यह त्रिलोकीनाथ तीबकरदेवकी आराधनाका मार है। 
इस ग्रतीतिके बीज बहुत गहराईमें हैं। लोग कहते हैं कि धर्मके बीज बहुत 
गद्दराईमें हैं, इसी प्रकार यह अतीतिरूपी धर्मके वीज ऐसी गहराईमें हैं. कि 
जिनमेंसे मोक्ष अकुरित होगा और पुण्य पापके भावोंमें धर्म मानना वह दीवार 
प९ उत्पन्न हुए घासके समान है। फिर जो बढ़ेगा तो नहीं किन्तु वहीं अरल्प- 
कालमें सूख जायेगा | इसलिये त्रिलोकीनाथ देवाधिदेवके मार्गकी या आात्म- 
स्वरूपकी ग्रतीतिकी शरण लिये बिना कमी छुटकारा नहीं होगा । 
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सर्वज्षका धर्म छुशण जानो, आशाध्य क्राध्य प्रभाव मानों । 

अनाथ एकान्त सनाथ होगा, इसके विना कोई न वाह्य होगा ॥| 

सर्वेज्ञ भगवानके द्वारा कथित धर्म ही शरणरूप है, उसकी आरा- 
धैना कर | आराधना कर | उस धर्मकी शरणके अतिरिक्त तेरा द्वाथ पकड़ने 
ड्नो कोई मी समर्थ नहीं है । तेरी बाइरकी चतुराई और कला काम नहीं झा 


सकती | इस वस्ततुकी प्रतीति बिना शुभाशुभभाव करके ठसीमें धर्म मानकर 
भनन्‍्तकाल व्यतीत कर दिया किन्तु एक मी मव कम नहीं हुआ | श्रात्माका 


जैसा खरूप है वैसी प्रतीति करने पर अनन्त भव कम हो जाते हैं। आत्मा 
प्रत्येक रजकश और विकारी पर्यायसे सर्वथा मिन्न है| निर्मल पर्याय जितना 


मी भखण्ड आत्माका खरूप नहीं है । परिपूर्ण अखगणड द्रव्य है, ऐसी ग्रतीति 


करने पर अनन्त भव नष्ट हो जाते हैं। 
दूध और जल सर्वया मित्र हैं, किन्तु वे बाह्यमें एकसे प्रतीत होते 


हैं। यदि दूध और पानी एक होता तो जैसे दूधके उबालने पर पानी 
- भाप बनकर उड़ जाता है, उसी प्रकार उसके साथ ही दूध मी उड़ जाना 
चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं द्ोता । इसी प्रकार आत्मा राग - देषके भावोंसे सर्वया 
मिन्न है | यदि उन मा्वोक्रे साथ आत्मा एकमेक द्ोता तो राग - द्वेषके भार्वो 
का नाश होने पर भात्माका मी नाश द्वो जाता, किन्तु ऐसा नहीं द्ोता, 
प्रच्युत आत्मा ग्रतीति करके पुरुषार्थसे स्थिर हुआ कि खरूपकी प्राप्ति हो जाती 
है, ओर राग - द्वेषकी मलिन पर्यायका नाश हो जाता है | वर्णादिकसे लेकर 
गुणस्थान प्यतके भद्भ - मेदके रागका नाश होता है, और निर्मल पर्याय प्रगट 
होती है। इसलिए भरात्मा और राग -द्वेघरूप विकारी पर्याय दूध और जलकी भाँति 
एक क्षेत्रमें रहने पर मी सथा मिन्न मिन्न हैं। यदि वह मिन्न न हों तो अलग 


नहीं हो सकती--नष्ट नहीं हो सकती । 
यहाँ शिष्य पूछता है, कि प्रभो | इस प्रकार तो व्यवद्वारनय और 


निरचयनयमें विरोध आता है, सो अविरोध क्योंकर होगा ? क्योंकि व्यवह्ारनय 

और निश्चयनय दोनों सर्वज्ञ कथित शास्त्रोंमें पाये जाते हैं, इसलिये दोनों 
नय अविरोध कैसे है ? इसका उत्तर निम्न लिखित तीन गायाओमें इश्टान्त 
द्वारा कहते हैं:--- 
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पंथे मुस्स॑तं परिसिदण लोगा भणंति ववहारी । 
मुस्सदि एसो पंथो ए य पंथो मुस्सदे कोई ॥ ५४८ ॥ 
तह जीवे कम्माणं णोकम्माएं च पस्सिदु वएणं। 
जीवस्स एस वरणो जिशेहि ववहारदो उत्तो ॥ ५६ ॥ 
एवं गंधरसफासरूवा देहो संठाणमाइया जे य । 
सब्वे ववहारस्स य शिव्छयदरहू ववदिसंति॥ ६० ॥ 
अर्थ:--जैसे मागमें चलने वाले को लुटता हुआ देखकर ज्यवद्दारी 
जम कहते हैं कि यह माग लुट रहा है, किन्तु यदि परमाथसे देखा जाये तो मागे 
नहीं लुटता, मात्र मा्गेमें चलने बाला मनुष्य ही लुत्ता है, इसीप्रकार जीवमें 
कम छोर नोकम का वर देखकर जिनेन्द्रदेवने व्यवहारसे यह कहा है कि 
'यह जीवका वरी हे!। इसीप्रकार गन्ध, रस, स्पश, रूप, देह, संस्थान आदि सब 
व्यवद्टारसे निश्चयके देखनेवाले कहे गये हैं । | 
आचायदेव दष्टान्त देकर समझाते हैं कि-भागमें चलनेवाले-पथिक 
को लुटता हुआ देखकर व्यवहारीजन कह्दने लगते हैं कि मार्ग लुट रद्दा है । 
अत जिस मार्गमें मनुष्य लुटते हों, उसे ऐसा कहा जाता है कि-यह्द मागे 
अच्छा नहीं है, यह मागे लुटता है, किन्तु वास्तबमें माग नहीं लुटता मनुष्य 
लुटते हैं। मागमें जाता हुआ संघ घड़ी दो घड़ीको मार्गमें रुक गया उसे लुटता 
देखकर व्यवहारीजन यह कद्दने लगते हैं कि यह मांगे लुटठ रहा है, किन्तु 
वास्ततमें मागे तो जैसा का तैसा है, मागे कहीं लुटता नहीं है, किन्तु संघ कुछ 
' समयके लिए वहां रुक गया इसलिए उस पर यह आरोप आता है कि मांगे 
। जुट रहा है । वैसे माग तो आकाश का भाग है वह कहीं लुट नहीं सकता। 
इसीप्रकार जीवोंमें अल्पकाल की स्थितिप्राप्त कम, नोकम, पुण्य 
पाप के भाव इत्यादि को देखकर अरहइंतदेवने कद्दा है कि-यह वर्ण इस जीव 
का दे! | आत्मा अनादि झनन्‍्त विद्यामान है, उसमें अल्पकालके लिये यदि 
शरीर, वाणी, मन, ओर रागद्वेष इत्यादि रहे, तो इससे क्‍या हो गया ? पुण्य 
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पापके भाव' मी क्षणिक है, उन्हे आत्माका कहना सो व्यत्रह्मर है, वह उपाधि 
भावकी दइृष्टिसे कहा गया हे, विन्तु परमाथदृष्टिसे तो आत्मा जेसा है, वेसा 
ही हे, जैसे कि माग जैसा दे वेसा ही छे, किन्तु व्यवहारसे कपनमें अन्तर आ 
जाता है। 
शिष्पने पूछा था कि निश्चय और व्यवह्ारनय शअविरोध केसे हैं ? 
उसका उत्तर देते हुए आचायदेवने कहा है कि शरीर, मन, वाणी अल्पकालक्रे 
लिये एक क्षेत्रवगाह रूपसे रहते हैं,भऔर अल्प समयके लिये विकारकी पर्याय होती 
है, इसलिये वह्द व्यवहार है किन्तु चेतन्यके एक अविचल स्वमावमें पर्यायक्रे 
जो मंग-मेद होते हैं, उन्हें निश्चयद्ृष्टि स्वीकार नहीं करती । व्यवह्वारनयकी 
अपेक्षा मिन्न है, ओर निश्चयनयकी अपेक्षा मित्र है, इसलिये दोनों नय अबि- 
रोध हैं । प्रमाण ज्ञान दोनों नयोंका खरूप यथावत्‌ जानता है | जेसा वस्तु 
खभाष है उसे वेसा ही लक्षमें लेना सो यही हित, और मोक्ष मार्ग है । 
यहां व्यवद्ारनय और निश्चयनयक्रा खरूप कद्दा गया है। आत्मा 
झनादि अनन्त नित्य शुद्ध खरूप है। उसमें जो पुण्य-पापके सयोगी भाव 
दिखाई देते है वे व्यवहारनयसे कहे जाते है । व्यवहारनय है, अवश्य, यदि 
वह न हो तो आत्मामें जो पुष्य-पापके भाव होते हैं उनका मी निषेध नहीं 
हो सकेगा । 
यहाँ कोई यह कद सकता है कि-जब निश्चयनय व्यवद्वारनयका नि- 
चेध करता है, तो फिर व्यवह्ारनय क्यों कहा गया है £ 
समाधान--आत्माकी पर्यायमें पुण्य - पापके भाव होते हैं | पाप 
के भाव करके जीव नरकमें जाता है, और वहोँसे पुए्यके भाव करके मनुष्य 
होता है फिर वहेंसि खगमें जाता है। इसप्रकार अल्पकाल के लिये चैतन्यकी 
पर्यायमेँ विकारीमाव होते हैं, इसलिये मगवानने व्यवहार कहा है | किन्तु उस 
व्यवह्ारके भाश्रयसे आत्माकी निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती, इसलिये निश्चय- 
नय उसका निषेध करता है | अनन्त ग़ुर्णोक्ती पिंड रूप वस्तु वर्तमानमें ही 
'परिषू्ण है, वह परमार्थदशिका विषय है, उसके आश्रयसे मोक्ष माग ओर सम्पू- 
णे मोक्ष पर्याय दोनों प्रगठ होते हैं । विश्वय और व्यवहारनयको सम्यकृज्ञान 
घर 
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यथाबत्‌ अविरोध रूपसे जानता है। जिस अपेक्षासे व्यवहारनय है, उस अपेक्षा 
से निश्चयनय नहीं, और जिम्त अपेक्षासे निश्चयनय है, उस श्रपेक्षासे व्यवद्वार- 
नय नहीं है | दोनोंकी अपेक्षा मित्र मित्र है, इसलिये दोनो नय भविरोध हैं, 
और दोनोंको शविरोधसे जानने वाला ज्ञान प्रमाण ज्ञान है । व्यवहारनयप्रे" 
आत्माकी पर्यायमें अशुद्धता होती है, ग्र॒णास्थान इत्यादि मेद हैं ऐसा वह कद- 
ता है। 3स व्यवहारनयकों यथावत्‌ न जाने तो मी साधक दशाका पुरुषार्थ 
जागृत नहीं द्वोता | सम्यकृज्ञान-प्रमाणज्ञान दोनों नयोंका खरूप यथावत्‌ जा- 
नता है, इसलिये साधकता ययार्थतया सिद्ध होती है । 

जैसे व्यवहारसे कहा जाता है कि माग लुट रहा है, उसी प्रकार 
भगवान श्ररहतदेव जीबोंमें बन्ध पर्यायसे स्थितिको ग्राप्त कर्म ओर नो कमका 
वर्ण देखकर, कर्म-नो कर्मकी जीवमें स्थिति होनेसे उसका उपचार करके 
व्यवहारसे ऐसा कहते हैं कि 'जीवका यह बणे हे? तथापि निश्चयंस सदा जिसका 
अमूतेस्वभाव है, ओर जो उपयोगगुणके ढवारा अन्य द्ब्योसे अधिक है, ऐसपे/-“ 
जीवका कोई भी वणे नहीं हे । 

जात्मा एक रूप नित्य स्थायी है, उसमें परका संयोग चतणमात्र रहता 
है, नित्य स्थायी आत्मार्मे विकारी पर्यायक्री एक समयकी स्थिति है, इसलिये 
यह विकारी पर्याय जीवकी है, पर संयोगसे होने वाले भाव जीबके हैं यह उप- 
चारसे कहा जाता है, आत्माके खभावमें से उसकी उत्पत्ति नहीं होती । जैसे 
मार्गमें से मनुष्यों करी उत्पत्ति नहीं होती, किन्तु मागेमें मनुष्योंकी स्थिति एक 
समय मात्रकी है, इसलिये उतने सम्बन्धसे मनुष्य लुटते हैं, तथापि उपचारसे 
यह कहा जाता है कि मांगे लुट रहा है, इसीग्रकार श्त्माकी पर्यायमें पर 
संयोगसे होने वाले भावोंकी एक समयक्नी स्थिति होनेसे, उतने सम्बन्धसे वे भाव 
उपचारसे जीवके हैं ऐसा कद्दा जाता है, किन्तु उन भावोंकी उत्पत्ति जीवके 
खमावमें से नहीं होती । जैसे मागपर मनुष्य आते-जाते है, उसी प्रकार आत्मा 
में राग-द्ेष का उत्पाद- व्यय होता है, उसकी एक समय मात्र की स्थिति है, 7 
इसलिये वे आत्माके हैं, ऐसा व्यवहास्से कहा जाता है किन्तु वे आत्माके त्रिकाल 
अविचल स्तरभाव में नहीं है। आत्माका सदा अमू् स्वभाव है, और वह डपू- 
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योग गुणके द्वारा अन्य द्रब्योसे अधिक है। अमूर्त कहकर बर्ण-गध इत्यादि 
से अलग किया है, ओर सदा उपयोग गुणसे अधिक है, यह कहकर यदद 
बताया है कि-वह अपूुरंत था विकारी नहीं किन्तु परिपरण है। आचायेदेवने 
५ठपयोगगुणसे अधिक कहकर आपत्माको परसे मिन्न बताया है | जो परसे मित्र 
द्ोता है, वद्द परिपूर्ण ही होता है, अपूंरी नहीं। आत्मा अपने द्रष्य गुण, पर्याय 
से परिपूर्ण है। ओर आत्माका स्वरूप परिपूर्ण है, इसलिये वह गुणस्थान 
ओर मागेणास्थान की पर्याय जितना नहीं है। आत्मा एक समयकी वर्त- 
मानमें होने वाली समल - निमेल सापेक्ष पर्यायसे मित्र है, वतमानमें होने वाली 
सापेक्ष पर्याय को मी अलग करता है। वरतमानमें आत्माकी निरपेक्त्‌ पर्याय परि- 
पूर्ण है, इसलियेईपर निमित्तके सदृभाव - अमावकी अपेक्षासे होने वाली वर्तमान 
पर्यायों को भी अलग करता है, यह द्रव्यदृष्टि का विषय है | 
आचायेदेवने कहा है कि-'ऐसे जीवका कोई मी वर्ण नहीं है,” इसमें 
५ जो 'कोई भी! शब्द है, उसका अय॑ यद्द है कि स्वर्थसिद्धि या तीयकर प्रकृति 
बाधने का राग किसी भी आत्मामें नहीं है, ऐसा! समझना चाहिये । और इसी 
प्रकार 'यह कोई मी” शब्द सत्र लगाना चाहिये, अर्थात्‌ गुणस्पान-मागेणा- 
स्थान आदि कोई भी आत्मामें नहीं है,--ऐसा समझना चाहिये | 
झाचायदेवने यह कहकर कि त्‌ उपयोगगुणसे अधिक है, यह बताया 
है कि तू इस स्वरूप है, अर्थात्‌ यहाँ अस्ति की वात कही है। और मागणा- 
स्थान इत्यादि तुझमें नहीं हैं यह कहकर नास्ति की बात कही है| एक समय 
मात्र का माव तुझमें आये और जाये ऐसा तेश स्वरूप नहीं है, व्‌ तो द्रव्य 
गुण पर्यायसे परिपूण ज्ञायक स्वरूप है। यद्द द्व्यदृष्टि का विषय है, ओर 
सत॒का शरण है । यह स्वरूप रागोन्मुखी ज्ञानके प्रकाशसे समममें नहीं भाता, 
किन्तु खवसन्मुख ज्ञानके कुफाचसे समसमें आता है । 
जीबोंमें ज्ञानका जो विकास दिखाई देता है यह्द पूर्व भव्में से लेकर 
_ आया है | उस विकासके 'प्रनुकूल निमित्त जहाँ जहाँ मिलते हैं वहाँ वह्ों 
अज्ञानी जीवो को ऐसा मालूम द्वोता है कि उन निमित्तेसि ज्ञान विकसित हुभा 
है। भज्ञानी जीवोंके उस विकासका झुकाव रागकी भोर ढ्वोता है। जैसे 
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अध्यापक पढ़ाता है तब रागकी ओर लक्ष होता है, और जब पुस्तक पढ़कर 
उत्तीण होता है, इस लक्षेसे पुस्तक पढ़ता है, तब भी ज्ञानका लक्ष रागकी 
ओर होता है, उस समय जो ज्ञानकी कला विकसित होती हुई दिखाई देती है 
वह प्ूवका विकास विद्यअन है उसमें से उपयोग रूप होती है, किन्तु अज्ञान्री ८ 
जीवों को ऐसा मालूम होता है कि जो यह पुस्तक पढी है, उसमें से ज्ञानकी 
कला प्रगट हुई है, किन्तु ऐसा नहीं है, क्योकि पहले का जो विकास या 
प्रकाश लेकर आया है, उसमें से उस ज्ञान की कला प्रगट हुई है, वह कहीं 
वर्तमान चतुराईसे प्रगट नहीं हुई । संसार्में कोई नई बात सुनाने वाला मिलता 
है, तब उस समय जो ज्ञान होता है, उसका विकास था सो बाहर उपयोग 
रूप अथवा व्यापाररूप दिखाई देता है, इसलिये ठसे भ्रम हो जाता है, कि 
मेरा यह।नया ज्ञान प्रगट हुआ है | किन्तु ज्ञानका लक्ष अशुभ राग की ओर 
है, इसलिये वह ज्ञान पराश्रय है, ओर पराश्रयंस न तो ज्ञान प्रगट होता हे, 
और न सदा टिक ही सक्रता है। पराश्रयोन्मुख ज्ञान और राग तथा निमिदट“ 
सब नाशवान हैं | राग अनित्य है, इसलिये अनित्योन्मुख ज्ञान मी अनित्य है। 
अनित्योन्मुख ज्ञानका प्रकाश नित्य नहीं रह सकता, इसलिये वह प्रगट हुआ 
ज्ञान पुन' ढक जायेगा । ससारके ज्ञान का ग्रकार ऐसा है, अब धार्मिक ज्ञान 
की ओर देखना चाहिये । 

कोई धार्मिक ज्ञान पूवभवसे लेकर नहीं आता, किन्तु नवीन प्रगट 
द्वोता है । देव, गुरु, शास्त्र का योग पत्र पुण्यके कारण मिलता है । देव और 
गुरु धर्मोपदेश या शास्त्र सुनाते है किन्तु स्वय निमित्तके आश्रय की इष्टिसे 
सुनता है, रागके आश्रयसे चुनता है, ओर उसका लक्ष रागमें है, इसलिये नित्य 
ज्ञानकी पर्याय प्रगट नहीं होती। किन्तु जहों अतरगमें अपनी ओर 'विचार करता 
है कि अरे ? यह पराश्रयता तो राग है, और मै भव स्वरूप वस्तु हूँ, मै स्वयं 
ही स्वताज्ञायक हूं, वहाँ इृष्टिमं से गगका अवलम्बन छूट जाता है, रागके साथ 
के अनित्य विकासका अवलम्बन छूट जाता है, देवगुरु शास्त्रके निमित्तका... 
अवलम्बन छूट जाता है, ओर जो नया ज्ञान ग्रगट द्वोता है, वह टिकता है| 
यही सच्चा घम् है। अनन्तकालसे जीवोने धमकी इस रीति को नहीं पकड़ 
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पाया और जो जितनी रीति पकड़ी है, वह सब परकी रीति दे । 

परके ऊपर दृष्टि रखकर छुनता दे, इसलिये वह ज्ञान भविनाशी 
लक्ष॒ पूर्वक नहीं है, इसलिये वह प्रुतमें से प्रगट हा ज्ञान नहीं है, फिर चाहे 

- भक्ते ही त्रिलोकीनाथ तीर्थंकर देव छुनाने बैठे हों किन्तु अविनाशी भात्माके 

लक्षुके बिना यदि रागका आश्रय लेकर सुने तो उस अनित्य की ओर के क्ुकांत 
से नित्य ज्ञान पर्याय प्रगट नहीं होगी। और स्वाश्रयोन्मुख दोकर पुरुषा्से 
जो ज्ञान पर्याय प्रगठ द्ोती है, वह नित्यके लक्षसे प्रग० होती है, और वह्द 
प्रगट ज्ञान नित्य है | 

धर्मकला वर्तमान पुरुषार्थक फल है। मैं म्रुत्र हूँ, अखणड हूँ, मेरे 
खरूपको किसीका अवलम्बन नहीं है, इसप्रकार खाश्रयोन्‍्मुखी पुरुषार्थ अपूर् 
है, और ध्रवके लक्षसे ध्रुतमें से दोनेवाला ज्ञान भी अपूर्वे है | धर्म ख उपयोग 
रूपसे काम करता है | ग्रमो | तेरे ज्ञानकी बातका क्‍या कहना * जब कि खाश्र- 
यसे प्रगठ हुये थोड़ेसे प्रकाश की मद्दिमा ऐसे अ्रप्ृर्व प्रकारकी होती है, तब फिर 
तेरे भख्ण्ड खभावकी और उसमें से प्रगट होने वाली प्रू्ण ज्ञान पर्यायकी तो 
बात ही क्‍या कहना है ? श्रवण तकका भाव पराश्रय माव है, अनिश्य है, किन्तु 
जक्०े उपयोगको अपनी और मुकाया कि "मै! ऐसा त्रिकालरूप अखंड हूँ, मैं 
अपनेसे ही पूर्ण हैं, वहँँ ऐसी श्रद्धा ही धर्मका प्रारम्भ है, और धर्मका प्रारम्म 
होनेके बाद अभी अप्रूणे है, इसलिये राग रहता है, और उस दगमें देव गुरु 
शास्त्रका निमित्त द्वोता है, भर्थाव्‌ श्रद्धा दोनेके वाद देव, गुरु, शात्र को 
निमित्त कद्दा जाता है, क्योंकि देव, गुरु, शात्रको जो कहना है, वह खय 
समभा तब देव, पुरु, शाल्रके निमित्त कद्दा जाता है । 

बणसे लेकर गुणस्थान पर्यतके मेदों पर लक्ष देनेसे राग होता है, 
इसलिये उन सब मेदोंसे आत्मा अधिक है. ऐसी ग्रतीति होने पर खावलम्बन- 
माव अशतः प्रगठ होता है, और वहींसे मुक्तिका मार्ग प्रास्म्म द्वोता है। 
प्रतीतिंमं अपने खावलम्बन खभावकी श्रद्धा होनेप्ते परोन्मुखताके प्रकाश, राग 
और रागके निमित्तादिको पर कद्दा है, यह भपूर्व बात है, इसे छुननेकी ओर 
शुभ विकल्प होगा तो मी उच्च पुण्य बध होगा । 
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भगवान भअरहतदेवने वर्णते लेकर गुणस्थान पर्यतके भाव व्यवहारसे 
जीवके कहे हैं, तथापि उपयोग गुणके द्वारा स्वयं अधिक है, ऐसे स्वभावमें 
पूर्ण या अपूर्णका आश्रय नहीं है, पूणेके आश्रयसे वह निर्मल पर्याय प्रगट होती 
है, उस भह्ठ - मेदके लक्षणसे निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती । 

व्यवहारनयके शात्रोंमें मुख्यतया व्यवहारका कथन होता है, और 
निश्चयनयके शाख्रोंमें मुहयतयासे निश्चयका कथन होता है, तथा निश्चयके 
कथनमें व्यवहारका, और व्यव्रद्दार्ते कपनमें निश्चयका कथन गौशणरूपसे 
होता है। यहाँ गौण कहा है, सवंधा अभाव नहीं कहा | जहा निश्चयकी 
श्रपेक्तासे बात चल रही हो वहाँ यदि कोई व्यवहारकी बात ला कर रखे, और 
शास्त्रमें जो स्वाश्रयकी अपेक्षा से वात चल रही हो उसे लक्षमें न ले तो वह्द 
परमार्थका स्वरूप सममे विना व्यवहार को भी कुछ नहीं समझा है । क्योंकि 
परमार्थ स्वरूप समभनेके वाद ही व्यवहार यथार्थलया समझा जा सकता है। 
परमायके बिना समझता गया व्यवहार, व्यवह्वार नहीं किन्तु व्यवह्ाराभास है | 

भावार्थकारने दोनोंकी सन्धि की है, कि-पहले व्यवह्वारनयको श्रसत्यार्थ 

कहा था सो इसका यह भर्थ नहीं समझता चाहिए कि वह सर्था असत्यार्थ है, 
किन्तु उसे कथचित्‌ असत्यार्थ समझना चाहिये | भात्मामें रागद्वेष है ही नहीं 
या गुणस्थान है ही नहीं ऐसा नहीं है, किन्तु वे एक समयमात्रके लिये है, 
ओर वे त्रिकालके अखड शक्तिसे परिपृणे द्वव्यमें नहीं हैं इसलिये यह कहा 
है कि गुणस्थान इत्यादि आत्मा्मे नहीं हैं | जब अमेद स्वरूपको मुझ्य करके 
कहा जाता है तब अवस्थामेद गौण हो जाता है | द्रब्यमें जो निर्मल पर्याय 
होती हैं उनसे द्रव्य श्रमेदरूप है, किन्तु उनके मेदों पर लक्ष देनेसे राग होता 
है, इसलिये यह कहा है कि-उन पर्यायोंके मेद झआत्मामें नहीं हैं, और भात्मा 
अपने अनन्तगुण और अनन्त पर्यायोसि अमिन्न एक पिंडरूप है, ऐसी अ्रमेद 
द्रव्यदृष्टिमं कोई मी मेद प्रतिमासित नहीं होते इसलिये किसी प्रकारके मेद 
द्रब्यमें नहीं हैं इसप्रकार निषेध क्रिया जाता है, किन्तु इसका आर्थ यद्द नहीं कि 
व्यवद्वारके कोई मेद हैं ही नहीं, वे है अवश्य किन्तु वे द्रव्यदृष्टिमें प्रतिभासित 
नहीं होते । 
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छुतणकार की दृष्टि मात्र सुत्रण पर ही होती है कि यह सौ ठची है 
या नहीं, इसके बाद ही वह सोनेकी कारीगरी पर ध्यान देता है; इसी प्रकार 
सम्यकूदृष्टि का बक्ष सम्पूणे वत्तु पर होता है, उस वस्तु पर दृष्टि डालने के 
बाद पर्याय की कारीगरीका पुरुषाथ तो होता ही रहता है। अवस्था कितनी 
प्रगट होती है, इसे स्व॒पर प्रकाश ज्ञान जानता है । देव गुरु शास्त्र के निमित्त 
की ओर का लक्ष या राग का लक्ष छूट जाता है, तब यथार्थ खरूपाघीन 
प्रतीति होती है, किन्तु ययाथे ग्रतीति पृत्रेंक का स्रपर अ्रकाशक ज्ञान, निमित्त 
को, और रागको सबको जानता है | 


निश्चयदष्टिका निषय समान्य है। स्वपर प्रकाशक स्वभाव वाला ज्ञान 
सामान्य-विशेष दोनोंको विषय करता है । 


पहले सस्तार था और फिर मोक्षकी उत्पत्ति-प्राप्ति हुई, इसप्रकार 
के श्रवसस्‍्था मेद द्रव्यदृष्टिमं प्रतिमासित नहीं होते, किन्तु इसका अर्थ यद्द नहीं 
है कि विकारी, अरर्ण या निर्मल अवस्थाका अस्तित्व ही नहीं है | यदि सर्वया 
अवस्था न हो तो अमेद दृष्टिकी पर्याय प्रगट करनेक्री आवश्यक्ता ही नहीं 
रहेगी | विकार अ्रल्पकालके लिये ही है। और केवलज्ञानकी पर्याय भी झवरश्य 
है, वह कहीं सर्वेया नास्तिरूप नहीं है । वस्तुदृष्टिका विषय अवस्था नहीं है, 
इसलिये यदि व्‌ यद्द समझे कि अवस्था है ही नहीं, विकार है ही नहीं, और 
केवलज्ञान इत्यादि पर्याय है द्वी नहीं, तो तेरी यह मान्यता सर्वेषा मिथ्या है। 
यदि सर्वथा कुछ मी न हो तो ससार अवस्था का नाश झोर मोक्ष अवस्थाकी 
प्राप्ति इत्यादिकी कोई बात ही नहीं रहैगी। ओर व्‌ यह जान कि--विकार अवस्था 
है, निर्मल अवस्था है, इसलिये यदि अवस्थाके राग अठक गया तो भी मोक्ष 
पर्याय प्रगठ नहीं होगी | यथार्थ वस्तुदृष्टि ही मोक्षका बीज है | व्यवद्वारका 
कथन करनेवाले शास्त्र अधिक और निरचयका कथन करनेवाले बहुत कम हैं, 
क्योंकि स्वरूप बहुत सूच्म ओर गूढ है। 

क्षपूर्ण अवस्था, विकारी अवस्था और वाह्यसंगसे रहित आत्माके स्व- 
. ज्ञावकी श्रद्धा करे तो निर्मल पर्याय प्रगट हो | अप्रूण अबस्थामें, ज्ञानावरणी, 
दरशनावरणीय और आओतराय-तीनों कम निमित्तहूपसे आ जाते हैं। विकारी 
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अवस्था मोहनीय कर्म निमित्तहूपसे आ जाता है, और बाह्य सेगमें चार 
अधातिया कर्म आ जाते हैं । अपूणे अवस्थासे रहित अपने परिपूणे स्वभावकी 
ओर विकार रहित स्वभावकी तथा संग रहित पदार्थकी श्रद्धा करे तो धर्म हो। 

यदि सर्वथा व्यवहार न द्वो तो देव गुरु शास्त्रको माननेकी कोई आव- 
श्यक्ता नहीं रह जाती । देव गुरु शास्त्रको मानना, और उनका विश्वास करना 
सो व्यवहार है | उनके प्रति शुभ भाव करना और स्त्री कुटुम्बादि का अशुभ 
भाव दूर करना मी व्यवहार है | यदि व्यवहार न हो तो यद्द सब छुछ नहीं 
रह जाता | 

यदि व्यवहार न हो तो परमार्थसे तो समी आत्मा भगवान ही हैं । तब 


फिर गायोको काठनेवाले कसाई और वीतराग भगवान दोनोंकी वन्दना कर- 
नी चाहिये किन्तु ऐसा नहीं हो सकता। वन्दना तो उसीकी होती है, जिसकी 
निर्मल पर्याय प्रगठ हो चुकी है | वैसे यदि मात्र द्रव्य इष्टिसे देखा जाये तो 
निगोदसे लेकर सिद्धों तक सभी जीव शनादि अनन्त शुद्ध ही हैं । परन्तु द्व्य_ 
को वन्‍्दन करनेका व्यवहार नहीं है, लेकिन जिसकी शुद्ध पर्याय प्रगट हो गई | 
है, उसीकी बन्दना की जाती है । मुनि्योकी और वीतराग मगवानको वंदन कर- 
नेका व्यवहार है | यद्यपि वाणी सब्रके होती है, किन्तु सर्वज्ष भगवानकी वाणी 
पूज्य है, यह मी व्यवद्वार है | समयसारके पृष्ठ और यह लकड़ी दोनों पुह्ठल हैं 
किन्तु इनमें से समयसारकी ही बन्दना की जाती है, इसका कारण यह है कि 
समयसारमें भात्माके भाव मुद्रित हैं, और वह अआत्मखरूप को प्रहिचानने में 
निमित्त है। यदि व्यवहार न हो तो इसप्रकार व्यवहारका विवेक मी कैसे होगा? 
भगवानकी वारणीमें ऐसे अनेक प्रकारके व्यवहारका कथन हुआ है, इसलिये 
व्यवद्वार अवश्य है । मिचको दरा या लाल, आमको पीला और जामुनको 
काला कटद्दना मी व्यवह्वार है| यदि व्यवहार न हो तो वस्तुओं को अलग 
अलग नहीं कद्दा जा सकेगा, इसलिये व्यवहार अवश्य है, व्यवहार, व्यवहारसे 
है, और व्यवद्वार हेय बुद्धिसे उपादेय है। हे 
देव गुरु शात्रकी मक्ति, वहुमान और पृज्यत्व भ्रादि सब व्यवहार, 
व्यवहार्से आदरणीय है,व्यवहार हेय बुद्धिसे भादरणीय है। ययपि समी पुदूगल 
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समान हैं तथापि भगवानकी प्रतिमाकी चन्दनाकी जाती है, और पत्परकी 
नहीं । इसका कारण यह है कि भगवानकी प्रतिमामें तीवैकरदेवके शरीरकी 
आइति बनी हुई है, और उसकी भगवानके रूपमें स्थापनाकी गई है, तथा वीत- 
>-रोग मुद्रा, वीतराग मावके स्मरणमें निमित्त हे इसलिये वह पूज्य है, ओर इस 
प्रकार व्यवहार है । 
इतना ही नहीं किन्तु सम्यकूदरीन की पर्याय मी व्यवह्वार दै। सम्यकृ- 
दर्शन का विषय परिष्ूणे भखेड द्रव्य है, जो कि निश्चय है | सम्यकृदृष्टि कहता 
है, कि अवस्था इष्टिसे, केवलज्ञानकी अपेक्षा मेरी पर्याय अनन्तरवें भाग है, 
अर्थात्‌ अनन्त गुनी अल्प है। वारहवें गुणस्थानमें केवलज्ञान प्रगठ नहीं होता 
और तेरहवें गुणस्थानमें केवलज्ञान प्रगट हो जाता है, इसलिये तेरहवें गुण- 
स्थानसे वारहवें गुणस्थानकी पर्याय अनन्तगुनी भरल्प है | यह सब व्यवद्वार दै। 
वस्तु कथचित्‌ वचन गोचर है | यदि वह सर्वया वचनगोचर न हो 

- तो सर्वज्ष देव और आचार्योका उपदेश व्यर्थ सिद्ध द्ोगा । वस्तुस्वरूप वचन 
में कुछ कहा जा सकता है,इसलिये उपदेश दिया जाता है । यदि स्वपा वबचन- 
अगोचर हो तो फिर कुछ मी कहना ही नहीं रह जाता । इसलिये व्यवद्वार 
अवश्य है। 

] सबेज्ञ भगवानकी वाणीमें अनेकानेक प्रकार का व्यवहार भांता है। 
यदि उस व्यवहारको न माने तो ज्ञान मिथ्या सिद्ध होता है, और यदि निश्चय 
स्वरूपको न माने तो श्रद्धा मिथ्या सिद्ध द्ोती है | वस्तुका जैसा स्वरूप दे, 
वैसी ही श्रद्धा ज्ञान और आचरण करनेसे मोक्ष पर्याय प्रगठ द्वोती है | 

यहाँ जो २६ बाते कही गई हैं वे शुद्धनयकी इश्टिसे कही गई हैं, 
आर व्यवहार - शास्त्रोमें उन्हे जीवका भी कद्मा है | यदि निमित्तनेमित्तिकभाव 
की दृशष्सि देखा जाये तो उस व्यवहार को कपचित सत्याथे मी कद सच्ते हैं। 
यदि उसे सर्वथा असत्यार्थ ही कहा जाये, तो सत्र व्यवहार का लोप हो जाये, 

_ और सर्व व्यवहारका लोप ह्ोनेपर परमार्थका भी लोप हो जाये । इसलिये जिनेन्द्र 
देवका स्यादूवादरूप उपदेश समझने पर ही सम्पकूज्ञान दवोता है । सर्वथा एकान्त 
मिथ्यात्व है । 

श्३्‌ 
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यदि व्यवहार न हो तो निषेध किसका किया जाये, ओर यदि आत्मा 
का स्व॒रूप क्षाणिक पर्याय जितना ही दो, नित्य न हो तो धर्म किसमें किया 
जाये ! जो यह कहा गया दे कि आत्मा सवेया निविकार निरपेक्ष है, सो यह्द 
श्रद्धाका स्वरूप बताने को कद्दा है, परन्तु यदि निमित्त, विकार ओर प्रकार 
व्यवहार इष्टिसे भी न हों तो वीनरागता द्वोनी चाहिये । चैतन्यकी पर्यायमें 
ऱग छ्वोता हे, यदि इसे भूल जाये या उस रागको सवेथा न माने तो वह ज्ञान 
मिथ्या है | यदि विकारी पर्यायकों न माने तो अशुभ परिणामको दूर करके शुभ 
परिणाम, दया, प्रजा, भक्ति इत्यादिमें रहना नहीं हो सकेगा जब महाम॒नि 
भी अगप्रमत्त ध्यानसे हटकर बाहर आते हैं तव पठनपाठन और उपदेश इत्यादि 
के शुभ परिणामों लग जाते हैं। चार ज्ञानकेधारी गणधरदेव जैसे महा- 
पुरुष भी बारम्बार भगवानका उपदेश खुनते हैं। यदि पर्यायदृष्टिसे मी शुभा- 
शुभ परिणाम न होते हो तो किसी भी प्रकारका व्यवहार सिद्ध नहीं होगा । 

अशुभ परिणामसे बचनेके लिये साधक दशामें वीचमें शुभ परिणाम » 
होते हैं, किन्तु वे शुभभाव साधकको आदरणीय नहीं है | मगवानके दशन 
इत्यादिमें ज्ञानीका प्रयोजन वीतराग भावको बढाना होता है, बीचमें जो राग भाव 
होता है, वह राग भावका प्रयोनन नहीं है, किन्तु धर्मीका प्रयोजन शुद्ध स्व- 
रूपमें स्पिर होना है। शुभरग वीतराग भाव नहीं बढा देता किन्तु धर्मीका 
प्रयोजन वीतराग भावको बढ़ाना है, इसलिये भगवानके निमित्तको शुद्धका 
निमित्त भी कह्दा जाता है। ज्ञानीके ब्रतादिका शुभविकह्प हो तो भी उसे 
उस रागका प्रयोजन नहीं है, किन्तु स्वरूपमें स्थिर होनेका प्रयोजन है | जह्ों 
ज्ञानीके ज्रतादिका शुमविकल्प उठता है, वहां उसके साथ ही स्वरूपमें स्थिर 
होनेका वीव भी जागृत होता है । छुटे गुणस्थानकी स्थिरताके साथ मुनित्वके 
शुभ परिणाम दोते हैं, इसप्रकार स्थिरताके साथ शुम परिणामका सबंध है। 
अशुभ परिणामसे बचनेक्रे लिये मी शुभ परिणाम होते हैं। शाश्र - खाध्याय 
श्रवण, मनन, देव गुरु शाज्ञकी भक्ति, ओर श्रग॒ुत्र॒त मदा्नतादिके परिणाम. 
साधक दशामें दोते हैं इसप्रकार व्यवद्वार है । 

भाम्माकी पर्यायमें यदि सर्वया विकार न हो तो वीतरागता ही होनी 
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चाहिये, किन्तु सर्वत्र वीतरागता दिखाई नहीं देती, इसलिये राग है यद्द सिद्ध 
होता है। और वीतराग खभाव है उसकी श्रद्धा न करे तो बवीतदराग पर्याय 
प्रगट नहीं द्ोगी । वस्तु खभावमें विकार नहीं है, किन्तु यदि अवस्थामें भी 
_ सवैया विकार न हो तो छुनना, समझना, मनन करना और समझाना इत्यादि 
कुछ भी न रहे । 
शआत्माकी पर्यायमें अच्छे - चुरेके माव और खगे नरकके मं इत्यादि 
सब हैं अवश्य, अर्यात्‌ यह सब अवस्थाएँ हैं, यह व्यवद्वार कथनके समय जा- 
नना चादिये, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि आत्मा सर्वया विकारमय और 
अवस्था जितना ही है। तथा निविंकार निरपेक्ष शुद्ध वस्तुके कपन समय 
पर्यायका भार न हो इसलिये यह नहीं समझना चाहिये कि पर्याय नहीं है। 
विकारमात्र पर्यायमें होता है, इसे न जाने तो परमार्थ कह्दों रहा ? विकार पर्याय 
मुझमें नहीं है, यह कद्नेकी अपेक्षा ही कहाँ रही ? जब विकाररूप द्वोगा तमी 
तो निश्चय इष्टिसे विकाररूप नहीं है, यह अपेक्षा होगी न * यदि अवस्था 
में विकार हो तमी तो निश्चय दृष्टिमें नहीं है, यद्द अपेक्ता होगी न * 

... आत्मा मोक्ष मागे प्रगठट होने पर, दशशन, ज्ञान चारित्रकी अवस्था 
प्रगट होती है | यदि अवस्था न होती दो तो सर्वया कूटस्थ हो जाये, इसलिये 
अवस्था आात्मामें होती है । जणिक्त अवस्था होती है, उसे जानना सो व्यवहार, 
और त्रिकाल पूण्णे दृव्यको जानना सो निश्चय है। उन दोनों नर्योका एक 
साथ ज्ञान द्वो सो प्रमाण है । 

ना दरशनके साथ रहने वाले ज्ञानके दो पद्चलू हैं । एक तरफ सामान्य 
की ओर जाता हुआ ज्ञानका अंश है और दूसरी ओर आपूणे, पृरण निर्मेल ओर 
बिकारी पर्यायकों जानता हुआ ज्ञानका अश है। यथा 'सम्पकुदरानज्ञानचारि- 
प्राणिमोक्षमाग? अर्थात्‌ सम्यकृदरन, ज्ञान और चारित्र तीनों मिलकर मोक्ष 
मागे है । 

यदि क्रोध, मान, माया और लोम भाक्माकी अवस्थार्मे न ह्दों तो 
संसार ही न हो | यदि विकार स्वेधा न हो तो सर्वेन्न प्रगट पूर्णानन्द दशा हो, 
किन्तु ऐसा नहीं है, इसलिये विकार अवस्था है। यह वात लक्षमें से नहीं 
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जाना चाहिये । व्यवहार इशष्टिसे विकारका अंश है, ऐसा ज्ञानमें जानना चाहिये | 
जो है? उसे न माने तो एकान्त हो जाये । जो "है! उसे जान क्ञेना चाहिये और 
जाननेको स्वीकार करना चाहिये, किन्तु विकार अंगीकार करने योग्य नहीं है, 
अंगीकार करने योग्य तो एकमात्र खभाव ही है, और निश्चय इष्टिका विषय ही 
आदरणीय है, तथा व्यवहार जानने योग्य है | जो जानने योग्य है उसे जान- 
ने योग्यसते अधिक महत्व देनेवाला मिथ्यादृष्टि है, और जो “है! उसे “नहीं है? 
कहे तो बह् मी मिथ्यादृष्टि है। यदि पर्यायमें विकार न हो तो परमार्थका मी 
नाश हो जाये । जो विकार है, उसे न माने तो विकारको दूर करना और मोक्ष 
मार्गकी साधक दशाको प्रगठ करना आदि कुछ मी न रहे | इसलिये एक 
नय जानने योग्य ओर एक नय भादरणीय है । इसप्रकार दो पहलुओंसे वस्तु 
देखी जाती है | निश्चय दृष्टि व्यवह्वारके मंगको स्वीकार नहीं करती किन्तु वि- 
परीतका निषेध करती है । प्रमाणज्ञान दोनों पहलुओंको जानता है । ब्यवहार- 
नय, व्यवद्/रनयसे आदरणीय है, निश्चय दृष्टिसे नहीं | निश्चय दृष्टि अगीकार , 
करने योग्य है, और व्यवद्वार जानने योग्य है | व्यवह्ारनयसे लाम होता है, ' 
ओर सद्वायता मिलती है, यह मान्यता मिथ्या है, और यदि निश्चय दृष्टिको 
आदरणीय न माने तो मी मिथ्या है । डर 

प्रइन/--जो राग -द्वेष होता है सो खभावमें कोई हानि करता है 
या नहीं : 

उत्तरः--यदि राग -द्वेषको अपना माने तो वर्तमान पर्यायमें खभाव 
को हानि पहुँचाता है | श्रात्माक्रो निर्मल न मानने और उसे राग -द्वेष रूप मान- 
नेसे अवस्थामें द्वानि होती है, ओर जो अवस्थामें हानि है सो आत्माकी ही 
द्वानि है, क्योकि द्वव्य और पर्याय दोनों एक ही हैं | अवस्थामें राग - द्वेष होता 
है, इसलिये झानन्दगुणकी पर्यायका घात होता है. अतः यदि राग -द्वेष रूप 
होने वाली मलिन पर्यायको न माने तो परमार्थका ही लोप हो जाये | 

जो आत्मा है, सो अपने रूपसे है, और विकाररूपसे नहीं है, ऐसा. 
इृष्टिका विषय है । श्रद्धामें आत्माको परिपृण माना और ज्ञानमें परिष्णता तथा 
अपृरणता दोनों ज्ञात हुईं । तथा परिषृर्णको जानना निश्चय और अप्णैको 
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जानना व्यवहार है । यद्यपि वस्तु इष्टिसे परिपृ्ण है, किन्तु यदि वतमान अवस्था 
अपूणे न हो तो, शगद्वेपरूप अवस्था कहोंसि आई १ इसलिये विकार अवस्था 
अवश्य है | यदि विकार अवस्थाकों न माने तो इस परमार्थ इष्टिका लोप ट्वो 
जायेगा कि जो यह विकार है सो मै नहीं हूँ, और जो खमाव है, सो वही मैं 
हैँ । यदि पुण्य - पापकी बृत्ति पर्यायमें न होती हो तो परमार्थको समभनेकी ही 
क्या आवश्यक्ता है। भात्मा ज्ञायक है, सत्‌ है, सो अस्ति है, और यदि अवस्था 
में राग-द्वेष न हो तो यद्द राग-द्वेप मुझमें नहीं है, ऐसा नास्ति भाव कहाँ 
से आयेगा ? और यदि श्रवस्थामें राग-द्वेष न हो तो परमार्थकों प्रग2 करना 
कहाँ रहा ? इसलिये भगवानका उपदेश - स्थादूवाद समझने पर ही सम्यकृज्ञान 
होता है | 

सर्वथा एक्रान्तको मानना मिथ्याल्र है। जैसे आत्मा द्रव्यसे मी पवित्र 
है, और उसकी पर्याय मी पविन्न हे, ओर आत्मा द्रव्यसे मी मलिन है, तथा 
उसकी पर्याय भी मलिन है । ऐसा माननेसे एकान्त हो जाता है यदि मलि- 
नता न होती तो अमी तक भवश्रमण केसे हुआ ? ओर यदि आत्मा मलिन 
खरूप ही द्वो तो शुद्ध अवस्था कहाँसे प्रगठ द्वो * इसलिये आत्मा खमावसे 
शुद्ध है, और उसकी पर्यायमें मलिनता है । उस मलिनताको दूर करके शुद्ध 
अवस्था प्रगट की जा सकती है । 

अब एकान्त- धनेकान्तकी व्याज्या करते हैं-. 

चैतन्यमें एक वर्तमान अवस्था प्रगट है, शेष सब सामथ्य सम्पूर्ण 
धवरूपसे विद्यमान है । अखणड परिपूर्ण घ्र॒ुवको दृष्टि लेना सो सम्यकूदशन है 
और अवस्थाको पूणे, और अप्रूण या मलिन जानना सो व्यवहार है । द्रव्य 
और पर्याय दोनोंका यथार्थ ज्ञान प्रमाणज्ञान है। यदि द्रव्य ओर पर्यायमेंसे 
एकको न जाने तो एकान्त कहलाता है। 

पहली बात यह है कि मेरे खभावमें रागद्रेष नहीं है, किन्तु मेरी 

पुरुषार्थथी असक्तिसे पर्यायमें राग-द्वेष होता है । यदि पर्यायमें मी राग -द्वेप 

न हो तो वीतरागता प्रगट दिखाई देनी चाहिये । यदि कोई कहे कि राग - 
द्वेषके विकारी भावोंसे सुके लाभ छोता है, तो वह एकान्त है, क्योंकि इसमें 
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स्वभाव और राग - द्वेष दोनों एक हो गये । स्वभाव पविन्न नहीं है, और 
भआत्माको विकारी अवस्थाके समान मान लिया, सो यद्द एकान्त दृष्टि है | + 
एकान्त इष्टि होनेके बाद स्वमावकी श्रद्धा होने पर अमी अपू्ण है 
इसलिये विकल्प आये विना नहीं रहेगा, देव, गुरु, शात्रकी प्रभावना आदि _«' 
का विकल्प थआये बिना नहीं रहेगा । विकल्प आने पर भी धर्मात्मा-जीव वह 
नहीं मानता कि उस विकल्पसे या शुभभावसे मुझे; लाभ होता है.) विकल्प 
आये यह बात अलग है, किन्तु देखना यह है कि उसकी श्रद्धा रुचि बल 
किस ओर है। 
आत्मा स्वयं त्रिकाल ज्ञायक पवित्र शुद्धस्वरूप है। ऐसे निर्दोष 
स्वमावकी श्रद्धा करने पर झात्मा सदोषरूप नहीं है, ऐसा मानना सो अनेकान्त 
है। जो दो विरोधी शक्तियोंका प्रकाश करता है सो अनेकान्त है। मै निर्दोष 
रूप हूँ, विकाररूप नहीं हूँ इसप्रकार दो स्वभावोंकी प्रतीति करना सो अनेका- 
न्त है | समयसारके अतमें श्रनेकान्तकी बहुत सुंदर व्याख्याकी गई हे, जो इस 
प्रकार है-एक वस्तुमें वस्तुत्वको उत्पन्न करनेबाली परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों 
का प्रकाशित द्दोना सो अनेकान्त है । 
वस्तु, वस्तुकी अपेच्तासे नित्य और पर्यायकी अपेक्तासे अनित्य है । 
वस्तु, वस्तुकी श्रपेज्षासे नित्य, ओर वस्तुकी ही अपेक्षासे अनित्य हो ऐसा 
अनेकान्त नहीं हो सकता । वस्तु अपनी अपेक्षासे सत्‌ और परकी भपेक्षासे 
असत्‌ दे, यह अनेकान्त है, किन्तु अपनी अपेक्षासे सत्‌, और अपनी ही 
" भपे्षासे असत्‌ द्वो ऐसा अनेकान्त नहीं होता | स्वभावसे शुद्ध और स्वभाव 
ही अशुद्ध हो ऐसा नहीं दो सकता | स्वभावसे शुद्ध और पर्यायसे अशद्ध 
मानना सो भनेकान्त दै। मै स्व॒मावसे हूं, और सदोषरूप नहीं हूँ, यह भ्रस्ति 
नास्तिरूप अनेकान्त हे । आत्माको अपने खभावका अवलम्बन है, और पर 
'का अवलम्बन नहीं है, यह भनेकान्त है, एक/समय मात्रकी अवस्था विकारी 
है, त्रिकाल द्वव्य विकारी नहीं है, यह अनेकान्त है । यह एकान्त - अनेकान्त- हि 
-का मेद बहुत सूच्म है | 
किसी अपेक्तासे सम्यक्‌ एकान्त मी कहलाता है। समयसारकी चौद 
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वीं गाथाकी टीकामें कद्दा है कि जो एकान्त बोधवीजरूप खभावष है, उसके 
निकट जाकर अनुभव काने पर सयुक्तता अमूतार्थ-असत्यार्थ है। खरूपमें 
उन्‍्मुख होनेके लिये विकारी पर्यायक्रा निपेध किया जाता है वह सम्यक्‌ एका- 
_न्त खय॑ अपनेमें उन्म्रुख होनेके लिये है । यदि स्वोन्मुख होनेके लिये भी 

सम्यकू एकान्त न हो तो फिर कहां उन्मुख हुआ जाये ? द्रव्यदृष्टि पर्यायका 
निषेध करती है । द्॒व्यद्ृष्टि स्वरूपोन्मुख होनेके लिये है, यह सम्यकूएकान्त है, 
किन्तु पर्याय है ही नहीं ऐसा नहीं है । पर्यायको लक्षमें न रखे और भपूर्णता 
में पूणेता मान बैठे सो मी यथार्थ नहीं है, किन्तु वस्तुखरूपको ययावत्‌ सम- 
भना सो यथार्थ भनेकान्त है । 

अपने आत्माकी बात चल रही हो वह प्राह्म न हो ऐसा कैसे हो 
सकता हे ? समझनेकी जिज्ञासा हो और केवलज्ञानीकी दिव्यध्यनि खिरे तव 
पात्र जीव ऐसा समझ लेता है | मगवानकी वार्णीमें स्वतन्त्र खरूप आया वहां 

.. जीव समझ गया कि अहो [ मेरा शाति स्थल मुझमें ही दे | मेरे तरनेका 

उपाय - तीर्थ मुझमें ही भरा हे । 

यहाँ शिष्य प्रश्न करता दे कि-वर्णादे के साथ जीवका तादात्म्य 
लक्षण सम्बन्ध क्यों नहीं है, इसका उत्तर देते हुऐ कद्ते हैं कि।--- 

तत्थ भवे जीवाएं संसारत्थाण होंति वण्णादों । 
संसारपमुक्काएं ण॒त्यि हु वसणादओ केई ॥६१॥ 

अझथ।--पसारमें स्थित जीवोंके, ससारमें वर्णादिक द्वोते हैं, ओर 

संसारसे मुक्त हुए जीवोंके निश्चयसे वर्शादिक कोई मी ( भाव ) नहीं दोते। 


( इसलिये उनका तादात््य सम्बन्ध नहीं हे |) हि 
परमाणुका वर्ण, गंध आदिके साथ,सम्बन्ध दे, आत्माके साथ नहीं | 


संसारदशा!में वर्शादि भाव जीवके होते हैं, किन्तु मोद्ा दशामें किचित्‌ मात्र 
मी नहीं होते। इसलिये जो उसका हो वह कैसे दूर हो सकता है? अर्थात 
यदि वर्णादिक जीवके हो तो वे कमी भी अलग नहीं हो सकते किन्तु मो 
होनेके साथ ही वे अलग दो जाते हैं, इससे सिद्ध इंझा कि जीवके साध 
उनका तादात्यय सम्बन्ध नहीं है । 
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जो निश्चयसे सम्पूणे अवस्थाओंमें यद्‌ - आत्मसे श्र्थात्‌ खरूप - रूप 
से व्याप्त हो और जो झ्ात्ममावसे, अर्थात्‌ उस खरूप रूपकी व्याप्तिसे रहित 
न हो, उसका उनके साथ तादात्म्य लक्षण सम्बन्ध होता है | ( नो वस्तु सर्व 
अवस्थाओंमें जिस भाव खरूप हो ओर किसी अबवस्थामें उस भाव खरूपता _. 
को न छोड़े उस वस्तुका उन भावोंक्रे साथ तादात्म्य सम्बन्ध होता है | ) 

वस्तु अपनी सम्पूर्ण अवस्थाश्रोंमें व्याप्त होती है, किसी श्रवस्थामें 
व्याप्त न हो ऐसा नहीं होता, इसे तादात्म्य सम्बन्ध कहते हैं । यद्यपि जीव संसार 
अवस्थामें किसी श्रपेक्षासे वणादि खरूपसे व्याप्त होता है, तथापि वह मोक्ष अवस्था 
में सवेथा वणादि स्व॒रूपसे व्याप्त नहीं होता | ऐसे जीवका वणादिक्रे साथ किसी 
मी प्रकारका तादात्य सम्बन्ध नहीं है| व्णेसे लेकर ग्रुणस्थान पर्यतके भावों 
का पुद्ठलके साथ तादात्म्य संत्रंध कहा है । 

प्रश्त/--क्या केवलज्ञान मी इसमें आाजाता है ? तब क्‍या केवलज्ञान 
का भी पुद्ठलके साथ तादात्म्य संबंध कहा जायेगा श वह तो जीवकी खामाबिक", / 
पर्याय है ? | 

उत्तर;--केवलज्ञान तेरहवें गुणस्थानमें प्रगट द्ोता है, जिसे सयोग 
केवली गुणस्थान कहते है, क्योकि वहाँ योगका कम्पन होता है, और वह 
योगका कम्पन परक्री ओर का भाव है, इसलिये उसे पुठ्लका परिणाम कहा है । 
किन्तु केवलज्ञानकी पर्याय द्वव्यकी निर्मल पर्याय रूप हो गई है, इससे उसे 
पुद्ठलका परिणाम नहीं कहा । इसप्रकार चोदहवें गुणस्थानमें मी श्रकम्पनता 
प्रगट द्वोती है, जो कि द्रव्यरूप अवस्था है, किन्तु वहाँ चार कर्म और शरीर 
इत्यादि विद्यमान है, इसलिये चौदहवें गुणस्थानकों पुद्ठलका परिणाम कह्दा है। 
चोदहवें गुणस्थानमें जीव शरीर और कर्मोक्रे कारण नहीं रुका है, क्योंकि वे 
पर द्रव्य हैं, इसलिये पर द्वव्यक्रे कारण खय नहीं रुकता | यदि वह पर द्रव्यके 
कारण रुकता द्वो तो खय॑ पराचौन हुश्ना कइलायेगा, किन्तु ऐसा नहीं है | 
वह प्रतिजीवी आदि गुणोंके विकारके कारण चोदहवें गुणास्थानमें रुका हुआ -- 
है । योग और मोइके कारण चौदह गुणस्थान कहे गये हैं, वे दोनों परोन्मुखी ' 
भाव है इसलिये गुणस्पान पुह्लके परिणाम कहे गये हैं। जो केवलज्ञान पर्या- 
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य प्रगट हुई है वह अपने द्रब्यके साथ तादात्म्य सम्बन्धवाली है, किन्तु वह्दों 
जो कम्पन है सो परका भाव है, इसलिये उसका पुद्ठलके साथ तादास्म्य सम्बन्ध 
है। 
वि छायिकसम्यक्व, केवलज्ञान पर्याय और सिद्ध पर्याय आदिका चेत- 
नन्‍्यके साथ तादात्म्य सम्बन्ध है, किन्तु उस पर्याय पर लक्ष देनेसे राग ह्वोता है, 
ओर राग परकी ओर का भाव है, इस अपेक्षासे उन सत्र पर्यायोंकों मी पुद्ठलका 
परिणाम कहा है। सम्यक्दरानके मेद, केवलज्ञानकी पर्याय, और सिद्धकी पर्याय 
इत्यादि मेद सिद्ध या केवली नहीं किन्तु निम्न अवस्थाक्े साधक जीव करते है, 
और उन मभेदों पर इृष्टि डालमेसे उन्हें राग होता है। जब साधक जीव यहां 
कहे गये २६ कथनों पर लक्ष देते हैं तब उन्हे राग द्ोता है, और राग तो 
परोन्मुखी भाव है, इसलिये इस अपेक्षासे उन २६ कथर्नोको पुद्ठलका परिणाम 
कहा है, और इसप्रकार उन समस्त कपनोंका पुह्लके साथ तादात्म्य सम्बन्ध 
कहा है | 
साधक जीवके राग द्दोता है और मुक्त जीतके नहीं द्ोता, इसलिये 
यह कहा है कि-संसारी जीबोंके वर्णादि भाव हैं, और मुक्त जीवोंके नहीं हैं। 
तथा मुक्त अवस्था ग्राप्त होनेके बाद किसी मंग मेद पर दृष्टि नहीं करनी है, इ- 
सलिये वहाँ वर्णादि माव नहीं हैं | ससारमें मी जीवका वर्शादिके साथ तादा- 
त्य सम्बन्ध नहीं है । ससारमें वर्णादि भाव नहीं हैं इसलिये सिद्ध होने पर वे 
अलग हो जाते हैं | साधक जीवको मंग मेद पर दृष्टि डालनेसे राग द्वोता है, 
ओर राग परोन्मुखी भाव है, इसलिये छ्ायिक सम्यक्व केवलज्ञान इत्यादिको 
मेदकी दृष्टिसे पुद्लका परिणाम कहा है, वेसे क्रेवलज्ञानी या सिद्धके तो 
केवली और सिद्धक्ी पर्याय अपने द्वव्यमें श्रमेदरूप हो गई है, उसे भमग और 
मेद पर लक्ष देनेक्ी बात ही नहीं रही । वढढों च्ञायिकसम्यकत्त और केवलज्ञा- 
नादि जो पर्यायें प्रगट हुई हैं, उनका आत्माके साथ तादात्म्य सबंध है, तेरा जो 
_अविनाशी खभाव है उसकी ओर देख, उसके अतिरिक्त कोई शरण नहीं है । 
द्रव्य पर दृष्टि देनेसे राग छूटता है और निर्मल पर्याय प्रगठ द्वोती है, उस 
निर्मल पर्यायका चैतन्यके साथ ठादात्य सम्बन्ध है। 
श्र्छ 


शत्मामें अजीवका कोई भी गुण या पर्याय नहीं है | जिसे श्रात्माका 
द्वित करना हो उसे यह मली मोॉति जानना द्वोगा कि हित कैसे द्वोता है। 
शरीरादिक परसे आत्माको हानि लाभ नहीं होता । शरीरका वणे, रस, गंध, 
स्पश संहनन और आकार इत्यादि जड़की अवस्थामें प्रतिष्षण बदलता रह्दता है। 
यह मान्यता मिथ्याइष्टिकी मान्यता है, कि मुझे रखना नहीं, आया इसलिये“ 
शरीर, वाणी हत्यादि एकसे नहीं रहे, श्रथवा शरीरका अच्छा बना रहना मेरी 
जानकारी पर अवलम्बित है | सप्तारमें उपचारसे वर्णादि भावोंको आत्माका कद्दा 
है, किन्तु सिद्धोंमें किसी मी प्रकारसे वर्णादि भाव नहीं हैं । 

प्रशन।--सिद्ध वर्णादि भार्वोसे अलग हो गये हैं, किन्तु यहाँ तो 
भाव इव्ट्ठे ही हैं £ 

उत्तर/--जब कि यहाँ संसार अबस्थामें वे माव अलग हैं तब वे 
सिद्धोेंमिं अलग हो सकते हैं । जो भाव अपने द्वोते हैं वे त्रिकाल श्रपने ही 
साथ रद्दते हैं, वे कमी श्र॒लग नहीं द्ोते | इसलिये जो अलग हो जाते हैं वे 
अलग हैं, इसलिये अलग द्वोते हैं।खाना-पीना हिलना - चलना इत्यादि प्रवृत्ति 7! 
संसारमें मी आत्माके अधीन नहीं है, किन्तु पुद्ठलके अधीन है। श्ात्मा जो 
भाव करता है सो अपने अघीन है, किन्तु जो शारीरिक क्रिया होती है, वह 
पुद्ल्के अधीन है। ससार अवस्थामें शरीरादिक जीवके साथ एक ही स्थान 
पर रहते हैं, इसलिये व्यवद्वारसे यह कद्दा जाता है कि यह शरीर, यद्द वर्ण या 
यह संहनन इश्यादि इस जीवके हैं । यद्यपि यह सब निमित्तसे-उपचारसे कहा 
जाता है, किन्तु जो यह मानता है कि शरीरादिसे मुके लाभ होता है, उसने 
शरीर और आत्माको एक ही मान रखा है, और जो जिससे हानि - लाभ मानता 
है, उसे वह निमरूप मानता है। 

प्रश्ना--खाने - पीने इत्मादिमें झत्माको खाद आता है या नहीं ! 
| उत्तरः---जो खाद श्राता है, वह जड़का है, झात्माका नहीं | झात्मा 
उस खादको जानता है | वह्द यद्द जानता है, कि यह खाद झामका है, और 

यह मिठाईका । अज्ञानी जीव अज्ञानमावसे आम और मिठाई श्रादिके रागका “ 

५. चांद लेता है; वेसे जड़का खाद तो कोई ले ही नहीं सकता | एक हव्यका 


जीवाजीवाधिकार : गाथा ६१ [ ४२७ 


खाद दृसरा द्रव्य नहीं ले सकता । आत्मा अपनी पर्यायका स्वाद लेता है। 
ज्ञानी ज्ञानमावसे खभाव पर्यायका स्वाद लेता है, और श्रज्ञानी भज्ञानभावसे 
। रोग पर्यायका स्वाद लेता है । 

के प्रसत।--जमर कि जड़ नहीं खाता और आत्मा नहीं खाता तब फिर 
कौन खाता है 

उत्तर।--जब आत्मा रागमें युक्त होता है, तव उसे खानेकी इच्छा 
होती है, यदि उस समय ,शरीरका इच्छानुकूल ठदय द्वो तो शरीरकी क्रिया 
खानेकी होती है, और भाद्वार इत्यादि वस्तुक्रे मिलनेका श्रतुकूल उदय दो, 
इसलिये उस वस्तुका संयोग हो जाता है, इस प्रकार निमित्त नैमित्तिक सबन्ध 
होने पर आहारकी क्रिया होती है। जड़की क्रियाका कर्ता आत्मा नहीं है । 
आत्माकी पर्यायमें राग होता है, किन्तु उस जड़की क्रिया भ्रात्मा त्रिकालमें नहीं 


॥ 
कर सकता 
न स्‌ । 


प्रन्‍न/--खायेंगे तभी तो शरीर टिकेगा * 
उत्तर।---खानेसे शरीर नहीं ठिकता, किन्तु शरीरकी अवस्था शरीरके 
कारण टिकी हुई दै | यदि खाने पीनेसे शरीर टिकता होता तो कमी कमी 
लोग खाते खाते ही मर जाते हैं, हायकी रोटी द्वाथमें ही रद्द जाती है, ओर 
हृदय गति बन्द हो जाती है, ऐसा क्‍यों होता ? किसी की खुराक बहुत कम 
होती है, और फिर मी शरीर टिका रद्दता है | देवोंकी खुराक अत्यन्त अल्प 
होती है, हजारो वर्षमें उन्हे आहार लेनेकी इच्छा द्योती है, फंठमें से अमृत 
भरता है, और तश्काल ही अमृतकी डक्कार आ जाती है, फिर मी असम््यात वर्ष 
तक उनका शरीर ठिका रद्दता है | नारकी जीवोंको श्रमका एक दाना मी नहीं 
मिलता फिर सी उनका शरीर असंख्यात वर्ष तक बना रद्दता है | जुगलिया 
मनुष्योंके तीन दिनमें आह्यारकी इच्छा होती है, ओर वे तीन दिनके बाद वेरके 
: बराबर आहार लेते हैं फिः मी उनका शरीर असख्यात वर्ष तक बना रहता 
* है। इससे सिद्ध हुआ कि खाने पीनेसे शरीर नहीं टिकता किन्तु शरीरके कारण 
ही शरीर ठिकता है। 
कुछ लोग कहा करते हैं कि यदि शरीर अच्छा बना रहे तो धर्म हो, 


जः.ः बअश्त 
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यथा--'शरीरमाथ खलु धमंसाधन”, किंतु यह सभी सर्वेथा मिथ्या है; क्योकि आत्मा 
का धर्म आत्मामे शरीए्का धर्म शरीर होता है, इन दोनोंका कहीं भी मेल नहीं 
खाता । तथापि भज्ञानीको यह भ्रम हो गया है कि शरीरका हम कुछ कर सकते 
हैं, इसलिये उसके मनमे देव, गुरु, शास्त्रकी बात नहीं जमती | चलनेके भाव _ 
और शरीरकी चलनेकी क्रियाफ़ा लगभग निमित्तनेमित्तिक सवंधसे मेल हो जाता 
है, इसलिये श्ज्ञानीकों ऐसा भ्रम होता है कि मेरे द्वार चला जा रहा है, 
मेरे द्वारा बोला जा रहा है, ओर जड़की क्रिया मैं कर सकता हूँ, किन्तु यदि 
शरीर वाय हो गई हों, किसी हृड्डीमें दर्द हो गया हो, अशक्ति आ गई हो 
या लकवा मार गया हो तो शरीरकी क्रिया रुक जाती है, और तब बहुत इच्छा 
होने पर भी चला-फिश नहीं जा सकता | इसीप्रकार ऑखकी पलके चलाना 
मी आत्माक्रे वश्की बात नहीं है । मरते समय बोलनेकी अत्यन्त इच्छा होने 
पर भी जीम तक नहीं हिला सकता और अपने द्वाथकी उंगली मी नहीं हिला 
सकता । तालय यह है कि शरीरकी कोई मी अवस्था आत्माके वशकी नहीं है। - 
मै शरीरको ठिकाये हुए हैँ, और शरीर अच्छा हो तो धर्म किया जा सकता है, 
यह मान्यता निशर पाखड ओर मूढ़ता है । 


दया, पूजा, इत्यादि शुभ भावोंसि पुण्य बध होता है, और दिसा, 
मूठ इत्यादि अशुभ भावोसे पाप वध द्वोता है, वे दोनो ही भाव मेरा ख़रूप नहीं 
हैं, किन्तु मे निर्मल ज्ञानमूर्ति आत्मा हूँ ऐसी श्रद्धाके आ्राश्रयसे धर्म प्रगठ होता है। 


भात्मा शरीरका कुछ भी नहीं कर सकता तब फिर वह सर्वया दूर 
रहने वाले श्री कुटुम्च भादिका तो कहेंसि कुछु कर सकेगा * ताले यह है 
कि भात्मा पर द्वव्यका कुछ नहीं कर सकता | 


सिद्धोरमिं चणे, गंध, रस, स्पश इत्यादि कुछ भी नहीं है, इसलिये यहाँ 
मी वे मित्र हैं, इसलिये छूट सकते हैं | यदि शरीर भौर श्रात्माका अपम्नि और 
ठष्णुता जेसा सम्बन्ध हो तो वे कमी मी अलग नहीं हो सकेंगे | तात्पम यह 
है कि शरीर और आत्माका किसी मी प्रकार तीनलोक तीनकालमें एकरूप 
सर्वध नहीं हे । 
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अब यह यह बतलाते है कि यदि कोई ऐसा मिथ्या अमिग्राय बनाये 
कि जीवका वर्णादिके साथ तादात्मय संबंध है, तो ठसमें दोष आता है । यथा-- 


जीवो चेव हि एदे सब्बे भावत्ति मरणसे जदि हि। 
जीवस्साजीवस्स य णत्यि विसेसो हु दे कोई ॥ ६२ ॥ 


अथः--यदि तू यह माने कि यह्द वर्णादिक सर्वे भाव जीव ही 
है, तो तेरे मतमें जीव और अजीवका कोई मेद ही नहीं रहता | 

भाचायदेव कद्दते हैं कि वर्णादिक भावोंको जीव मानने वाले सब 
मिथ्या अमिप्राय वाले हैं | जो वे गंधादिक और शरीरादिको जीव मानता है 
वह दो द्व्योंको एक मानता है, श्र्थात्‌ वह दो हब्योंके बीच कोई भेद नहीं 
मानता । जो यह मानते हैं कि शरीरको जेसा रखना हो वेसा रखा जा सकता 
है, तो पे मिथ्या अ्रमिप्राय है, शरीर पर द्रव्य है, उसकी रक्त तू नहीं कर 
सकता | तू मात्र अपनी रच्ता कर सकता है, इसलिये अपनी रक्षा कर । 

वर्णादिक २< बातोंका जड़के साथ तादात्म्य सम्बन्ध बताया है, 
उनमें ज्ञान, दर्शन, चारित्र, गुणस्थान इत्यादि सब आ जाते हैं | उन मेदों पर 
लक्ष देनेसे राग होता है | वह राग परोन्मुखी भाव है, इसलिये उसका पुद्लके 
साथ तादात्म्य सम्बन्ध है, किन्तु जो ज्ञान -दशनकी निर्मल पर्याय होती है, वह 
चैतन्यमें मिल जाती है, यह बात पहले कही जा चुकी है । उन ज्ञान, दरन- 
मा्गणा इत्मादिमें कर्मोके निमित्तकी अपेक्षा होती है, इसलिये उन्हें परका कह्दा 
है। जो उस निमित्तको, रागको अपना मानते हैं, वे मिथ्या अमिग्राय वाले हैं । 

वर्णादिभाव, अलुक्मसे आविर्भाव और तिरोभावको प्राप्त होते हुए 
उन - उन व्यक्तियोंके द्वारा पुद्ठल द्रव्यक्े साथ ही साथ रहते हुए पुद्ढका 
बर्णादिके साथ तादात्म्य सम्बन्ध प्रगठ करते हैं । 


कर्मोंकी और शरीरकी अवस्थाका शआविर्भाव अर्थात्‌ प्रगट होना-अव- 
स्थारूपसे उत्पन्न होना और तिरोभाव अर्थात्‌ अवस्थाका अप्रगट रहना, अवस्था 
का व्यय हो जाना सो यह सब पुद्लकी अवस्था है, इसलिये पुठ्नलके साथ 


है] 
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ताढात्य सम्बन्ध है, पुद्लको प्रगठ करता है, उसे विस्तरित करता है | कर्मोक्ी 
और शरीरकी एक अवस्था प्रगट होना और दूसरी अवस्था अप्रगट रहना सो 
सब पुद्ठलके कारण है | उसका पुद्लके साथ एकत्व है, आत्माके साथ उसका 
कोई सम्बन्ध नहीं है, आत्मा अपने ज्ञान, और स्विरतामें आगे बढ़ता है, तथा 
कर्मोंकी शक्ति कम होती जाती है, इसलिये आत्मा और कर्मोंका तादात्म्य 
सम्बन्ध नहीं है | आत्माकी निर्मल अवस्था बढ़ती दो शर्थात्‌ आविर्माव होती 
हो, और शरीरकी श्रवस्था हीन होती दो-पतली होती हो-तिरोभाव ह्वोती हो, 
ओर चैतन्यकी अवस्था अज्ञान राग -द्वेषमें युक्त दोनेसे हीन होती हो तिरोमावरूप 
द्ोती हो, और शरीरकी अवस्था पुष्ट होती हो कर्मोंकी अवस्था पुष्ठ ह्वोती हो; 
इसलिये आत्माका शरीर तथा कर्मोंक्रे साथ तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है | यह 
वर्णादिक २६ वाते कर्मोंके कारण हैं, इसलिये वह पुद्टल द्रव्यकी अनुऋमसे 
होती हुई झ्राविर्भाव और तिरोभावरूप अवस्था पुद्नलके ही तादात्म्य सम्बन्धको 
प्रगट करती है, विस्तरित करती है । 

आँखकी पलकोंका ऊँचा नीचा होना, जिह्ाका चलना या न 
चलना कंठमें से शब्दोका निकलना या न निकलना इत्यादि सब पुद्लकी 
अवस्था पुद्लके ही कारण आविर्भाव, तिरोमावरूप हुआ करती है । शरीरकी 
वाल्यावस्थाका व्यय, युवावस्थाका प्रगट होना और युवावस्थाका व्यय तथा 
दद्धावृस्याका प्रगट होना इत्यादि सत्र पुद्नलके साथ संवन्ध रखता है, पुद्टल 
को ही विस्तरित करता है । 

ज्ञानका बढ़ना-आविर्भाव होना आत्माके साथ संबन्ध रखता है, 
झामाको विस्तरित करता है । ज्ञानका ढेंकना और अज्ञान पर्यायका आवि- 
मावि होना-प्रगट होना विकारी पर्यायके साथ सवन्ध रखता है । 

वर्णादिक माव अनुक्रमसे आविर्भाव और तिरोभावको प्राप्त होने 
वाले उन उन व्यक्तियोंक्रे द्वारा जीबके साथ ही साथ रहते हुए जीवका 
वर्णादिक्रे साथ ताढात्म्य प्रगट करते हैं--.विस्तरित करते हैं; ऐसा जिसका 
अ्मिप्राय है ठसके मतमें शेष द्र्व्यमें जो असाधारण वर्णादि स्वह्पता हे, जो 
कि पुल द्रब्यका लक्षण है, उसका जीवके द्वारा अगीकार किया जाता है, 


श 


इसलिये जीव पुद्दलके अविशेषका प्रसंग आता दे । 


शरीरकी किसी मी अवस्थाके हलन चलनका सबन्ध शरीरके साथ दिखाई | 


देता है, तथा उसके साथ आत्मा एक ही स्थान पर रहता है, इसलिये वह 
आत्माके साथ वर्णादिक्रा तादात््य संत्रन्ध प्रगट करता डे, विस्तरित करता है। 
- इसप्रकार जो मानता द्वे सो मिथ्यात्वी है, क्योंकि आत्माके साथ वर्णादिका 
तादात्म्य सचन्ध हो तो वह आत्माका लक्षण कहलाये, और इसलिये जीव 
ओऔर पुठ्तल दोनों अलग नहीं रहते, शरीरकी अवस्थाके द्वारा जीवको अगीकार 
किया इसक्षिये जीव और पुदूगल दोनो अलग नहीं रहते, और ऐसा दवोने 
पर जीवका अवश्य अभाव होता है । 
शरीरमें वणे, रस, गध, स्पश आदि हैं उनका सभन्ध परमाणुके साथ 
है, और यदि तु परमाशुका सबन्ध आत्माके साथ माने तो जीव ओर जड़ 
दोनोंके एक होनेसे दोनोंके मिन्न लक्षण न रहनेसे दोनोंका श्रभाव हो जायेगा । 
शरीर अनन्त परमाणुओंका पिंड है, और वाणी भी अनन्त परमाणशुआओंका 
पिंड है । भात्मामें से वह वाणीकी अवस्था नहीं आती किन्तु जड़में से आती 
है | यदि आत्मामें से भाषाकी अवस्था आती तो आत्मा और जड़ दोनों एक 
द्रव्य हो जायें क्योंकि भाषा रूपी है, और चैतन्य अरूपी है, इसलिये दोनों 
दृव्य अलग हैं उन दोनोंको एक मानने पर दोनों दृब्योंका अभाव हो 


जाता है । 
यदि कोई कहे कि शरीर और जिहा आदिका आत्माके सांथ 


संबन्ध है, तो यह बात सर्वया मिथ्या है| यदि आत्माके साथ वाणीका सबन्ध 
हो तो, जीभमें जब कुछ दो जाता है तब क्यों नहीं बोल सकता | वाणीका 
प्रगट होना या ढेंक जाना श्रात्माके साथ सबन्ध नहीं रखता | भाषाकी पर्याय 
का झाविर्भाव परमाणु से होता है, आत्मामें से नहीं। शरीर और वाणीकी 
अवस्थाका होना जड़के श्राश्रित है, तथा ज्ञान, दशन, चारित्रका होना आत्मा 
के आश्रित है | यदि शरीरकी अवस्था आत्माके आश्रित ओर आत्माकी शरीर 
के भाश्रित हो तो दोनों एक हो जायें ओर आत्मा जड़ हो जाये, किन्तु ऐसा 
नहीं है | दोनों द्रव्य मिन्न हैं | आत्माके साथ वाणी ओर शरीरकी अवस्थाका 
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का मात्र निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है, दोनो द्रव्य एक नहीं है, किन्तु श्र॒लग 
४/% है | किसीकी अवस्थाका कोई कर्ता नहीं होता | भाषाकी पर्यायका 
आविर्भाव जड़में से होता है, आत्मामें से नहीं | अज्ञानी अहकार करता है कि 
वाणी मुझमें से होती है, ओर मुझमें से आती है | अज्ञानी अपनेको भूलकर. 
परको देखता है, इसलिये उसकी शक्ति अपनेको देखनेकी नहीं रही । 

जो जो अवस्था होती है, उसे ज्ञानी देखता है, ओर जानता है । 
ज्ञानी जानता है कि किसी दृब्यकी अत्रस्थाक्रा कोई संचालक या प्रेरक नहीं है, 
सवकी अवस्था अपने आधीन होती है । ज्ञानीके वाणी, राग, और उसे जानने- 
रूप ज्ञानकी श्रवस्था एक ही क्षणमें होती है, किन्तु ज्ञानी समझता है कि 
वह अवस्था होती है, में उसका मात्र ज्ञाता - इश हूँ, कर्ता नहीं । 

शरीर, मन, वाणी मेश खरूप नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु मीतर 
जो शुभाशुभ विकल्प उठते हैं वे भी मेरा खरूप नहीं हैं । उन सब पर 
पर्गयोंको ज्ञातारूप रहकर जानना और खरूपमें स्थिर रहना सो निश्तय आ-, 
लोचना है । पहले सम्यकूदशनकी सामायिक ओर फिर स्थिस्ताकी सामायिक 
होती है । पर भावसे हटकर खरूपमें स्थिर होना निरचय प्रतिक्रण है। 

मेरा छुख मुझमें है, उसे भूल गया इसलिये यह मान लिया कि छुख 
परमें से आता है । शरीरकों अपना मान लेनेसे शरी'के अनुकूल स्नी - पुत्रादि 
हों तो उन पर राग हुए विना नहीं रहता, और यदि प्रतिकूल हों तो द्वेष हुए 
विना नहीं रहता | तात्पय यह है कि शरीरके रागी पर राग ओर द्वेषी पर द्वेष 
हुए विना नहीं रहता | क्योकि उसने यह मान रखा है कि शरीर मेरा है, 
ओर शरीरमें से सुख प्राप्त होता है, इसलिये राग - द्वेप हुए बिना नहीं रहता। 
कई लोग शारीरिक अनुकूलतामें और दो-चार पुत्रोमें तवा लाख दो लाग्प 
की सम्पत्तिमें सुख मान रहे हैं। किन्तु इन सबमें छुख कहों है ? क्या वह 
कहीं देखा है, या मात्र कब्यना ही कर ली है ? ओर यदि कह्यना द्री की है, 
तो यद्द मी देवा है कि वह कल्पना कहाँ है £ वह मान्यता” किस प्रकारकी 
है : वह आँखोंमें है, हार्थोमें हे या पैरोंमें है ? उस मान्यतारूप भाव कहाँ 
टिका इओआ है, वह सरूपी है, या रूपी है? क्या यह सब कुछ देखा है 
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या मात्र कन्पना ही कर रखी है ? परमें छखुख न देखकर भी घुखकी मान्यता 
कह है, यह खबर न होने पर मी अनादि कालसे निःशंक होकर यही मान 
रद्दा है कि परमें सुख है । जिसकी जिसमें रुचि है, वढ्ां वह यह तर्क नहीं 
“उठता कि यदि मुझे आँखोंसे दिखाई दे तो मानूँ | आत्मामें एक निःसदेद्द खभाव 
ऐसा है, कि उसकी विपरीत पर्यायमें भी बस्तुमें सुख नहीं देखा, वूत्पना नहीं 
की, तथापि ऐसा निःशंक हो जाता है कि किसी प्रकारके विचारका अवकाश 
नहीं रखता | जब कि विपरीत पर्यायमें भी ऐसा निःशक हो जाता है, तब 
फिर जो आत्माका परिचय करके सम्यक्‌ प्रतीति करता है, उसमें तो नि शक 
होगा ही । मुझे परसे छुख प्राप्त नहीं होता मेश खुख्व मुझमें ही है, इसप्रकार 
यथार्थतया माननेके बाद परका आश्रय नहीं रहता ) मेरी शाति, सम्पकृश्रद्धा, 
ओर सम्यक्‌ज्ञान इत्यादि सब्र मुझमें है, किन्तु परमें नहीं है ऐसी यथार्थ प्रतीति- 
परिचय करनेसे नि'शक दो जाता है। यह सारी बात अतरगमे जम जाये तमी 
ठीक है । 
प्रउन;---आप कद्ते हैं कि शरीर और वाणीका सम्बन्ध पुदूगलके 
साथ है, किन्तु जब आप ही वाणी बोलते हैं तो इसे क्या समभना चाहिये * 
उत्तरः--आत्मा वाणी नहीं बोल सकता, वह तो मात्र ज्ञान करनेवाला 
ज्ञायक है । वाणीका कर्तव्य वाणीमें है, वह मेरे चेतन्यका कतव्य नहीं है | 
चैतन्यका कतेव्य चैतन्यमें है, ओर बाणी पुदूगलकी अवस्था है। 
प्रश्न/---यदि ज्ञान और वाणी मिन्न हों तो जैसा बोलना द्वोता है, 
वैसा ही कैसे बोला जाता है £ अन्या क्‍यों नहीं बोला जाता ४ 
उत्तर-ज्ञान और वाणीका निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है, इसलिये 
ज्ञान जैसा परिणमित द्वोता है, पेसी ही वाणी मी परिणमित द्वोती है सर्वज्ञ 
भगवानको सम्पूर्ण ज्ञान है, इसक्षिये उनकी वाणी मी सम्पूर्ण रहस्थको लिये हुए 
निकलती है | जड़ कुछ नहीं जानता, एकमात्र आत्मा ही ज्ञाता है। श्री 
समयसार नाटकमें कहा हैः. 
तनता, मनता, वचनता, जड़ता जड़ समेत्र । 
लघुता, गुरुता, गमनता ये श्रजीवके खेल ॥ 
2४ 
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अर्थात्‌ शरीर, मन और वचन तथा इलका-मारीपन और चलना 
फिरना इत्यादि सत्र अजीवके खेल हैं । उस अजीवको अपनेपनकी बुद्धिसे 
मानकर यदि राग -द्वेष करे तो परका कर्ता होता है, इसलिये वह मिथ्यात्वी 
है | राग -द्वेषक्रे जो परिणाम होते हैं, उनका ज्ञाता रहे तो वह जाननेबाला- 
है, कर्ता नहीं। सम्पकूदृष्टि पससे मित्र होकर अपनेंमें समा जाता है, यही धर्म 
है | धर्म कहीं शरीर, मन, वाणीमें नहीं है | 

अजीवकी जितनी श्रवस्था होती है वह सत्र मेरी - चैतन्यकी अवस्था 
है । जो यद्द मानता है कि शरीरकी अवस्थाके बदलनेसे मै बदल जाता हैँ, 
वह्द मिथ्यात्वी है | जो शरीरकी अ्वस्थाकी घटा - बढ़ीसे अपनी घटा -बढी 
मानता है, ओर जो शरीरकी स्थिति परणे होने को अपनी स्थिति परे द्वोना 
मानता है, खासके रुँपनेसे मे रुँध गया ऐसा मानता है--बह शरीर और आत्मा 
को एक मानता है | वह असाध्य होकर परमवर्मे परिभ्रमण करता रहेगा । 
जिसे जागृतज्योति चैतन्यकी खबर है, वह खरूपस्थ द्वोकर, समाधिमरण करके 
एक-दो भबरमें मुक्ति ग्राप्त करेगा। 


आअांत्मा जड़ खरूप नहीं, किन्तु ज्ञानादि गुण खरूप है। भाव्मा 
अनन्त गुणोंका पिंड खरूप वस्तु है, ओर परमाणु मी अनन्त गुणोंका पिंड 
खरूप है । दोनों निराली वस्तु हैं। शरीर और आत्मा दोनों एक आकाशक्तित्र 
में रहते हुए मी मिन्न हैं। 


यहाँ कोई यह प्रश्न करता है कि मुक्तिमें वर्ण, रस, गंध, स्पशका 
सम्बन्ध भले हीन द्वो किन्तु संसारमें तो हे ? इसका उत्तर देते हुए 
कहने हैं:-- 


अह संसारत्थाएं जीवाएं तुज्क होंति वरणादो । 
तम्हा संसारत्था जीवा रूवित्तमावण्णा ॥ ६३ ॥ 
एवं पुरगलद॒व्ब॑ जीवो तहलक्खणेण मूढमदी । 
णिल्वाणमुवगदो वि य जीवत्तं पुरगलो पत्तो॥ ६०॥ 
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अथेः---अथवा तेरे मतमें यद हो कि सद्तारमें स्थिति जीवोंके 
वर्शादिक ( तादात््य खरूप ) है इसलिये सप्तारमें स्थित जीव रूपीपनेको प्राप्त 
द्वो गये हैं । ऐसा होने पर पुद्तल ऋृब्य ही जीव सिद्ध द्वो गया, क्योंकि 


“>पुक्नलका ही ऐसा लक्षण है । इसलिये हे मूढ़बुद्धि ! निर्वाणको पुद्टल ही 
जीवलक्ो प्राप्त हुआ कहलायेगा | 


जो यह मानता है कि शरीरकी क्रियाओं को आत्मा करता है, वह 
प्रकारान्तरसे शरीर और आत्माको एक ही मानता है, क्योंकि जड़ और आत्मा 
के एक होने पर ही आत्मा जडकी प्रवृत्ति कर सकता है, जड़से अलग रहकर 
जड़की प्रवृत्ति नहीं कः सकता । इसलिये शरीर और भात्मा दोनों एक हैं, 
यही अज्ञानीका अमिप्राय है | 

जो यह मानता है कि यदि शरीर अच्छा रहे तो वह ज्ञान-ध्यानमें 
सहायक होता है, वह शरीर ओर आत्मा दोनोंको एक मानता है | जैसे अग्नि 
ओर उष्णता अलग नहीं की जा सकती उसी प्रकार शरीर और आत्मा अलग 
नहीं किये जा सकते, यद्द अज्ञानीकी मान्यता है | 

जो यह मानता है कि चलना-फिरना, खाना-पीना इत्यादि मुममे 
द्वोता है, वह रूपी अवस्थाकों चैतन्यकी अवस्था मानता है, भर्थात्‌ बद्ध दोनोंको 
एक मानता है | आत्माकी अरूपी अवस्था ओर जड़की रूपी अवस्था दोनों 
एक ही समयमें होनेसे अज्ञानी उन दो अवस्थाओंको अलग न मानकर एक ही 
मान लेता है । 

बर्ण, गध, रस, स्पशका लक्षण जड़ है, इसलिये हे धृढ़मति ! तेरी 
मान्यताके अनुसार तो जड़ पदार्थ ही जीव सिद्ध हुआ, और ऐसा होनेसे मुक्त 
होने वाला आत्मा रूपिलको लिये हुए मुक्त इभा, अरूपित्वको लेकर नहीं, 
कर्यात्‌ पुडल द्रन्य ही मुक्तिको प्राप्त 'हुआ कददलायेगा । 

जिसका यह मत है कि ससार भवस्थामें जीवका व्णादि मार्वोक्रे साथ 
तादात्य सबंध है, उसके मतमें जीव संसार अवस्थाक्े समय अवश्य द्वी रूपित्व 
को प्राप्त होता है। और जब्र कि तूने अपनी अवस्थाको रूपीके अधीनस्थ मान 
लिया तो तेरी भत्रस्था अलग नहीं रही | यदि आत्मा जडकों करे तो भाव्मा 
उसकी अवस्थामें प्रविष्ट हो गया, और तादात्य सन्वन्ध हुआ, इसलिये आश्मा 


|] 
तब 


४१६ ] समयसार प्रवचन : तीसराभाग 


की अवस्था अलग नहीं रही, तथा झात्मा रूपी हो गया-जड़ हो गया। 

जो यह मानता है कि शरीरको झुन्दर या' पुष्ट बनाना झात्माके वश 
की वात है, वह सवैथा मिथ्या है। रजकण सदा बने रहते हैं इसलिये उनमें 
विविध प्रकारकी अवस्था द्वोती है | शरीरकी गति देखकर अज्ञानीको श्रम होता , 
हैं कि मैं गति कर रहा हूँ, किन्तु गति करना रजकणका स्वभाव है, आत्माकी 
अरूपी अवस्था तो उस्त समय मी अलग ही दै । भात्मा, जो अवस्था होती 
है, उसका ज्ञान करता है, अथवा अमिमान करना है कि मैं परकी श्रवस्थाको 
कर सकता हूँ, किन्तु भात्मा जड़की अवस्थाकों तीन काल और तीन लोकमें 
नहीं कर सकता | 

देव, गुरु, शास्त्र शरीर और आत्माको मिन्न बताते हैं | जो ऐसे 
खरूपको नहीं जानता वह देव, गुरु शास्त्र को यथार्थतया नहीं जानता | 
देव - गुरु आत्मा है, देव, गुरुका शरीर और वाणी उनका आत्मा नहीं है, 
इसलिये जिसने देव, गुरके आत्माको शरीर और वाणीसे मित्र नहीं माना उसने 
देव, गुरु को द्वी ययायतया नहीं जाना। जो यह मानता दे कि शरीरकी 
घत्रस्था को आत्मा करता दे, वह प्रकारान्तरसे यह मानता है कि अनन्त रज- 
करों को में करता हूँ, और श्रनन्त रजकण मेरे हैं | न तो देव, गुरु किसी 
रजकणके कर्ता हैं और न भज्ञानी आत्मा ही-ऐसा देव, गुरु, शास्त्रोंका कपन 
है | जो इसे नहीं मानता वह देव, गुरु, शास्त्रको ही नहीं मानता | देव, गुरु, 
शार्त्रोनि बताया है कि शरीर ओर आत्माकी अवस्था श्रलग अलग है, यदि 
इसे माने तो देव, गुरु, शास्त्रको माना कहलायेगा | 

जिसका भमिप्राय यह है कि संसार अवस्था जीवका वणादि भावों 
के साथ तादाल्य सम्बन्ध है, उसके मतमें ससार भवस्थाके समय वह जीव 
अवश्य रूपीपन को प्राप्त द्योता है, और रूपीपन तो किसी द्व्यका, शेष दब्यों 
से भसाधारण लक्षण दे, इसलिये रूपीपन ( लक्षण ) से लक्षित जो मी हो 
सो जीब हट क्रिन्ति रूपीपनसे लक्तित तो पुद्टल द्रव्य ही है | इसप्रकार पुदूगल 
द्रव्य ही स्त्रय॑ जीव है, उसके श्रतिरिक्त कोई दूसरा जीव नहीं है, यह सिद्ध 
इआ । और ऐसा होनेसे यह कहलायेगा कि मोक्ष अवस्थामें मी पुदूगल द्रव्य 
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दी स्वयं जीव दे, उसके अतिरिक्त दुसरा कोई जीव नहीं है । इसलिये यह्द 
भाव सत्य नहीं है। 
ससार अबस्थामें वणे, गध, रस, और स्पश यदि जीवके हो तो जीत्र 
रूपी कद्लायगा, क्योंकि वर्णादिक रूपी हैं, और रूपीपन पुदूगल द्वव्यका 
असाधारण लक्षण दे, इसलिये जीव मी पुदूगल सिद्ध हुआ क्योंकि दोनोंका 
लक्षण एक ही है, ओर दोनोंका लक्षण एक होनेसे लक्ष भी एक ही सिद्ध 
दोगा। इसप्रकार पुदूगल ही जीव सिद्ध हुआ इसलिये जीब पदार्थ ही नहीं 
रहा । और वर्णादि युक्त जीव द्वी मुक्त हुआ क्योंकि जीव और पुद्दल दोनोंमें 
लक्षणमेद न द्वोनेसे पुठ्ठल ही मुक्तिको प्राप्त होता है यह सिद्ध हुआ । इसप्र- 
कार पुद्बलके अतिरिक्त अन्य किसी भी जीव पदार्थके भस्तित्वका भभाव सिद्ध 
होता है । 
शरीर, मन, वाणी ओर भात्मा त्रिकालमें प्रतिद्षण मिन्न हैं । शरीर 
और आत्मामें मात्र निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है वह जानने योग्य है | गुरुदेव 
कद्ते हैं कि रूपित्व तो जड़का लक्षण है, इसलिये वह तेरे भ्रात्माका लक्षण 
नहीं है | अजीत्रमें जीव और जीवमें अजीब नहीं है,, यह नास्तिखभावकी 
अपेक्षासे कथन है, और भस्तिकी अपेक्तासे सबके खचतुष्टय सबमें है । परमाणु 
ओर आत्माके खचतुष्टय द्वव्य, क्षेत्र, काल भाव सब सबके अपने अपने कारण 
से हैं; आत्माकी अवस्था जड़के भाधीन नहीं है, और जड़की भाव्माके भाधीन 
नहीं है। यदि शरीर, वाणी और मन झभात्माके रखे रहते द्वो तो जड़की अवस्था 
तेरे अधीन हुई कहलाई, तब फिर प्रृथक्वकी अवस्था कहाँसे होगी ? ओर 
मुक्त दशा कद्ाँसे होगी | मुक्तका अर्थ आत्मासे श्रल्नग होना नहीं किन्तु परसे 
अलग होना है, विकारादिसे अलग द्वोना है। प्रृथकत्की श्रद्धा और ज्ञानके विना 
मुक्ताबस्था प्रगट नहीं होगी । जो यद्दाँ संसारमें जड़की अवस्थाको अपनी 
मानता है, उसके हिसावसे तो मोक्षमें मी बद्ध अवस्था साथ ही जायेगी, क्योंकि 
- जो अपना होता है, वह त्रिकाल अपने साथ ही रहता है। इसलिये यदि 
यहाँ संसारमें मी शरीर, मन और वाणीकी अवस्थाको अपने कारणसे द्ोना 
माने तो मोक्षमें मी पुदूगल दृव्य खय जीव सिद्ध होता है, किन्तु ऐसा नहीं है। 


न विनजत अजन्‍ज ल्‍ज-न अ«ू बन 
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ससारमें हो या मोछमें, किन्तु मेरी अवस्था मेरे अधीन और जड़की अवस्था 
जड़के अघीन है,-ऐसा माने विना मोक्ष दशाक्रा सच्चा उपाय है ही नहीं । 


यदि तुझ्में और जड़में एकमेक्रता द्वो तो तू रूपी हुआ, और इस 
हिसावस्े मेक्षमें रहनेवाला जीब मी जड़ हुआ, क्योंकि सदा अपने खलक्षणसे” 
लक्षित द्रव्य समस्त अवस्थाओंमें द्वानि श्रवस्था हासक्रो प्राप्त नहीं होता इसलिये 
अनादि - अनन्त है । ऐसा द्वोनेसे उसके मतमें मी पुद्लोंसे मिल कोई जीव 
द्रव्य न होनेसे जीवका श्रभाव अवश्यम्मावी है । 


खलक्षणसे लक्षित द्रव्य सम्यूणे अवस्थाओसे खय भनादि - अनन्त 
दोता है | अब्रस्थामें मी द्वानि या हासको न ग्राप्त होता हुआ पर्यायोसि भी 
अखंड है, इसप्रकार श्री अम्ुनचन्द्राचार्यदेवने स्पष्ट अत लिखी है । इसप्रकार 
द्रव्य, समस्त अव्रस्थाओंमें अवादि - अनन्त - अखड होनेसे अज्ञानीके मतमें पुद्ल 
द्रब्य ही जीव सिद्ध द्ोता है । दे 


जो वस्तु तुमप्ते मिन्न हो जाती है बह त्रिकालमें भी तेरे साथ एक- 
मेक नहीं है । कोई यह कहता है कि कानोसे छुनने ओर आँखेसि देखनेसे 
भी तो ज्ञान होता है ? यदि कान न हों तो कैसे सुनेंगे ! यदि आँखे न हों 
तो भगवानके दरीन कहाँसे होगे, और शरीर अच्छा न हो तो तीर्थ यात्रा 
कैसे होगी ? आचार्यदेव कहते हैं कि हे मूहुमति ! तेरा चेतन्य खरूप तेरे 
आधीन है, या जडके £ जन्र तेरी तैयारी होती है, तब्र कान, आंख और शरीर 
निमित्त कहलाता है | किन्तु तेरी तैयारी न होनेसे अनन्तबार सैनीपना मनुष्य 
भव श्राप्त करके और साक्षात्‌ तीयकर भगवानके समवशरणमें जाकर भी चैतन्य 
की प्रतीतिके बिना कोई लाभ नहीं हुआ, इन शरीर, आँख, कान इत्यादिके 
साथ तेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, किन्तु तूने मान रखा है कि यह तेरे हैं, 
इसलिये चौतसीके भवोंमें भ्रमण करना पड़ रहा है। शरीर, मन, वाणी और 
पुण्य - पापसे मिन्न निर्विकल्प - निर्विकार खरूप आत्मा मित्र है। आत्माका 
किसी भी अवस्थाका कोई भाग झात्माके अतिरिक्त शरीर, मन, वाणी इत्यादियें 
किसी मी प्रकार से प्रविष्ट नहीं होता और जड़की कोई भी अवस्था आत्मामें 
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प्रविष्ठ नहीं होती । इसलिये जो भात्मामें प्रविष्ट नहीं द्वोता वद्द आत्माको लाभ 
कैसे पहुँचा सकता दे * 

कोई कहना है कि मोद्धमें मले ही जड़ और आत्मा मिन्न हों, किन्तु ' 

> यहाँ ससारमें तो दोनों एक ही दिखाई देते हैं ! उससे झाचायदेव कहते हैं 

कि भाई | जो यहाँ एक है वह कमी मी अन्नग नहीं हो सकता | श्रजीव द्रव्य, 
उसके गुण और उसकी पर्याय तीनों आत्माक्े अघीन नहीं हैं, यदि वे श्रवीन 
हों तो कमी मी अलग नहीं हो सकते । मूर्तित्व तो जड़का लक्षण है, जड़का 
खरूप है, वद्द भगवान आत्माका खरूप नहीं है। 

बर्णादिक २६ कपनोंमें जो सम्यकृदशन ओर सम्यकज्ञानकी पर्याय 
है, बह आत्माके साथ वर्तमान पर्याय पर्येत व्याप्त सम्बन्ध है. किन्तु उस पर्याय 
पर लक्ष देनेसे राग द्तोता है, इसलिये इस भपेक्षासे बह पुद्नलका लक्षण है। 
आत्माका त्रिकाल शुद्ध लक्षण है, जो कि उस पर्याय जितना नहीं है। आत्मा 
त्रिकाल उसमें व्याप्त नहीं है, इसग्रकार यद्द सिद्ध हुआ कि वर्णादि भाव जीव 
नहीं हैं । ६४७ ! 


एक' च दोणिण तिणिण य चारित्त य पंच इंदिया जीवा। 
बादरपजत्तिदरा पयडीयो णामकंम्मसस ॥ ६५ ॥। 
एदेहि य णिल््ता जीवट्टाणा3 करणभूदाहि । 


पयडीहिं पुग्गलमईहिं ताहि कहे मरणदे जीवो॥ ९६॥ 

अथ्थः--एकेंद्रिय, दोइन्द्रिय, तीन इद्विय, चार इद्विय और पर्चेद्रिय जीव 

तथा बादर, सूद्म, पर्यातत, अपर्याप्त-यह् सब नाम कर्मकी प्रकृतियों है । इन 

प्रकृतियोंसे जो कि पुदूगलमय प्रसिद्ध हैं- इनके द्वारा करशखरूप द्ोकर रचित 
जीवस्थान, अर्थात्‌ जीव समास, जीव कैसे कहे जा सकते हैं ? 

अब यहदों यह कइते हैं कि शरीरमें जो एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, तीन 

इन्द्रिय, चार इन्द्रिय, पचेन्द्रिय और पर्यात, कपर्यातकी जो रचना होती है, 

वह नाम कर्मकी प्रकृतिकी रचना है, झात्माकी नहीं | जो यह कट्ठता है कि 

यह सब्र रचना मेरे द्वारा होती है, यह उसका भज्ञान है। अज्ञानी मानता है 
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कि इन्द्रियोंपे मुके लाभ होता है, किन्तु मंगवाननें तो इन्द्रियोंको नाम कर्मकी 
प्रकृतियोंका फल कह्ठा है, और वे पुद्ठलमय हैं, क्योंकि प्रत्येक इन्द्रिय अनन्त 
रजकरणोंक्ा पिंड है, इसलिये प्रत्येक इन्द्रिय पुद्लमय है । पुदूगलसे त्रिकालमें 
मी भ्ात्माकों लाम नहीं हो सकता । मीतर जो ज्ञाता आत्मा है, वह्द अपने ही? 
द्वारा जानता है, किन्तु विकास कम होनेसे ( अल्प क्षयोपशमके कारण ) 
बीचमें इद्वियोंकरा निमित्त आ जाता है। वैसे शरीर: और इन्द्रियाँ श्रात्माको 
अथवा आत्मा शरीर, इद्रियोको कोई ह्वानि- लाभ नहीं कर सकता ऐसा वस्तुका 
खभाव है, और वस्तु खमावानुसार श्रद्धा करना स्वग्रथमधर्म है। 

यदि कोई कहे कि हम तो अमी मात्र चुनते ही जाते हैं, ओर फिर 
बादमें समझ लेगे | तो उससे आचाये कहते हैं कि भाई ! सुननेका छुयोग 
पूर्वेक्तत पुण्यक्रे कारण मिलता है, किन्तु श्रवण करते हुए वस्तुस्व॒मावका निरशीय 
करे तो उससे धर्म द्वोता है । केवल घुनने मात्रसे धर्म नहीं होता, किन्तु उस 
ओर ध्यान रखनेसे ससारके श्शुभ शग दूर हो जाते है और शुभ राग उत्पन्न 
होता है । इन्द्रियों ओर घुननेकी ओरके रागसे रहित निर्दोष, निराग स्वभाव 
ज्ञायकमूर्ति आत्मा हूँ, इसप्रकार स्त्रभावके सम्मु्ब लद्दा रखकर निरशाय करे तो 
धर्म हो । इसके अतिरिक्त जो यद्द मानता है कि कान मिले और श्रवण किया 
इसलिये धर्म हो गया तो वह्द मूढ़ है, भज्ञानी है; उसे स्वाश्रय तत्वकी खबर 
नहीं है तबतक धर्म नहीं होता । 

निश्चयनयसे कर्म ओर करणकी अमिन्नता होनेसे, जो जिसके द्वारा 
किया जाता है, होता है, वह वही है। वास्तविक इष्टिसे तो कारण और कारये 
एकरूप ही होता है | कर्म अर्थात्‌ कार्य, काये भर्यात्‌ अवस्था और करण 
भर्यात्‌ कारण, साधन या उपाय, जो क्रि एकरूप ही ह्वोता है, यह समझ कर 
( निश्चय करके ) जेसे सोनेका पत्र सोनेसे ही बनता है, इसलिये वह सोना 
ही है, अन्य कुछ नहीं, इसी प्रकार जीव्रत्ान,-बादर, सूच्म एकेन्द्रियादिक 
पर्याप्त ओर अपर्यात नामक पुद्ठलमय नामकर्मकी प्रकृतियोंके द्वारा होनेसे पुद्ठल 
ही हैं, जीव नहीं | 


इच्द्रियोंके मिलनेका कारण जड़ है, इसलिये इद्वियाँ भी जड़ है। 
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नामकर्मके कारण इव्रियाँ द्वोती हैं, इसलिये कारणके जड़ होनेसे काये भी 
जड़ है। ओर वैसे भी इद्नियोँ रजकर्णोंक्रा पिंड हैं, इसलिये जड हैं, ओर त्रे 
जड़ ही दिखाई देती हैं | 
कु कुछ लोग कहते हैं कि यदि आँखें फोड़ डाली जायें तो न रूप 

दिखाई दे ओर न तत्सम्बन्ची राग हो, तथा यदि कानोंमें खीले ठोक दिये 
जायें तो न शब्द छुनाई दें और न तत्सम्बन्धी राग- द्वेष हो । किन्तु भाई ! 
राग -द्वेष तो तेरे अपने विपरीत पुरुषार्थते होता है, जड़के कारण नहीं, जड़ ' 
कोई द्वानि- लाभ नहीं करता । जड़के फोडनेसे क्या होने वाला है ! वास्तवमें 
तो आन्तरिक चैतन्यकी पर्याय बदलनी चाहिये । 

इद्नियों कर्मके कारण बनी हैं, इसलिये जड़ हैं | नामकर्मकी प्रकृति 
का फल द्रव्येद्रिय है, और ज्ञानका विकास सो मार्वेद्रिय है। ज्ञानका विकास 
चैतन्यकी पर्याय है, किन्तु उसके अल्प विकासमें कर्मोंके ओरकी अपेक्षा होती 
है, इसलिये उन सबको जड़ कह्दा है। एक ओर जड़का भाग और दूसरी ओर 
चैतन्यका भाग करके दोनों माग अलग कर दिये हैं । 

देव ओर गुरु अतींद्रिय हैं | उनका जो स्वरूप है, उन्हें जो बेसा 
नहीं मानता, उसे धर्मकी खबर ही नहीं | 

वस्तुका स्वरूप जैसा है, उसी प्रकार प्रतीति किये बिना देव - ग्रुरु- 
धर्मकी श्रद्धा करना केसे कहा जा सकता हैं ? इसे सममनेका मांगे ही न्यारा 
है । आत्मा क्‍या हे, इसे जाने बिना धर्म नहीं होता । 

जैसा कारण होता है, वैसा काये द्योता है, इससे सिद्ध हुआ कि 
इन्द्रियादिक जड़ हैं । और नामकर्मकी प्रकृतियोकी पौद्शलिकता तो भागमसिद्ध 
है, तथा अनुमानसे भी जाना जा सकता है, क्योंकि प्रत्यक्ष दिखाई देने वाले 
शरीरादिके आकार जो मूर्तिकमाव हैं वे कर्म प्रकृतियोंक्रे का हैं, इसलिये 
कर्म प्रकृतियों पुह्नलमय हैं, ऐसा भनुमान किया जा सकता है । इन्द्रियाँ जड़ 
हैं, यद्ध आगम, युक्ति ओर अनुमानसे सिद्ध किया गया है | 

पर्याप्ति मी जड़ है। पर्या्तिमें आहार, शरीर, भाषा, मन, खासोच्छू- 
वास इत्याठिका समावेश है । वे सत्र कर्मक्रे निमित्तिसे उत्पन्न हुई वस्तुएँ है । 
४६ 
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कर्मों के निमित्तसे उत्पन्न वस्तुओंसे तीनकाज़ और तीनलोकमें धर्म नहीं दो सकता । 
यदि शरीर और इन्द्रियाँ तेरी सहायता करे तो वे तुमरूप हो गईं, तुकप्ते भलग 
नहीं रहीं | समीको धर्म करना है, किन्तु वह कैसे होता है इसकी खबर नहीं , 
है | आचायदेव कहते हैं कि आत्मा शरीर और इन्द्रियवाला है, इस विपरीत” 
मान्यताको बदलकर, मैं इन्द्रियरहित स्व॒तःस्वभावी तत्व हैं, ऐसी स्वाश्रयी-सीधी 
मान्यता कर तो धर्मलाम द्वोगा । 

जैसे सोनेका पत्र सुवणेमय ही है, इसी प्रकार शरीर, इन्द्रिय, मन 
और वाणी, इत्यादि नामकर्मकी प्रकृतिका फल है इसलिये जड़ स्वरूप ही है । 
आर नामकर्मकी प्रकृति जड़ है यह आगम सिद्ध है। अनुमानसे मी यह जाना 
जा सकता है, कि यह इन्द्रियोँ जड़ हैं, इसलिये जड़का कारण जड़ ही होता है । 
इसप्रकार सिद्ध हुआ कि इन्द्रियाँ इल्लादि जड़ ही हैं, इसलिये मै चेतन्य भआत्मा 
जड़ इन्द्रियोसे मित्र हैं, ऐसा मान ओर श्रद्धा कर । 

कोई कहता है कि शास्त्रों यह बात लिखी हुई है कि यदि प्रथम 
सहनन द्वो तो केवलज्ञान होता है | आचा्यदेव कहते हैं कि शास्त्रोमिं यह 
नहीं कहा कि हृड्डियोकी क्रिया तेरे द्वारा होती है, अथवा हड्यिोंकी अवस्था 
तेरे द्वारा उत्पन्न की गई वस्तु है | ही जब केवलज्ञान होता है, तब प्रथम 
संहनन विद्यमान होता है, ऐसा सम्बन्ध है, किन्तु उन हृड्ियोके कारण केवल- 
ज्ञान ज्ञान होता है, ऐसा कहीं-किसी शास्त्रमें नहीं कहा । केवलज्ञान भात्मासे 
उत्पन्न की गई अवस्था है, हृड्डियोंकी सुद़तासे नहीं। शरीर और आत्मा सर्वेथा 
मिन्न यदार्थ है । मित्र दब्योकी मिन्न श्रद्धा करके स्वपदार्थमें स्थिर होनेसे धर्म 
द्वोता है । 

आत्मा ज्ञानादिक भनन्‍त गुणोंका पिंड है, वह अजीवस्वरूप नहीं 
है | अजीव पुद्लमें वर्ण, रस, गध, स्पर्श होता है; सहनन शरीर, इन्द्रिय, 
इ्यादि जड़की अवस्था है, वह आत्माका स्वरूप नहीं है | पर वस्तु आात्मामें 
शोर आत्मा पखवस्तुमें नहीं है, इसप्रकार झनादि-अनन्त दोनों वस्तुयें मिन्न हैं, 
निराली हैं | 


शरीर, वाणी, मन, इन्द्रिय, और शुभाशुभभाव मैं नहीं हूँ, में तो 
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ज्ञानादिक अनन्तगुणों की मूर्ति हूँ । ऐसी भन्तरमुख-दृष्टि और भन्तमुख ज्ञान 
भात्माकी निर्मल पर्यायक्े विकास होनेका कारण है। शरीर इद्वियादि जो जड़ 
वस्तु हैं, उसपर इष्टि रखनेसे वे विकासका कारण कैसे हो सकती हैं | 
लाखों बार गुरुका उपदेश सुने किन्तु वह मात्र इन्द्रियोंसे सुने तथा 
अतीन्द्रिय ज्ञानके द्वारा निणेय न करे तो श्व॒णसे जो धर्मलाभ द्वोना चाहिये 
चह नहीं होता | समवशरणमें जाकर मी इन्द्रियोंसे उपदेश सुना किंतु अतीन्द्रिय 
ज्ञान द्वारा स्वरूपका निर्णय नहीं किया इसलिये मत्रश्नमण ज्यों का त्यों बना रहा। 
श्रात्मा इन्द्रियप्राह्म नहीं दे, किन्तु अतीन्द्रिय आत्माका निणेय अतीन्द्रिय ज्ञान द्वारा 
हो सकता दे । इन्द्रियाँ कोई लाम या हानि नहीं कर सकती, क्‍योंकि इन्द्रियाँ 
जड़ हैं, आगम मी इन्द्रियोंको जड़ कट्दता है, अनुमानसे मी इन्दियाँ जड़ 
प्रतीत द्वोती हैं | में न तो इन्द्रियरूप हूँ, और न इद्रियोंकी ओरका राग मी 
में हूं, में तो अतीद्विय-स्वरूप आत्मा हूँ। यह निणेय मुक्तिका मागे है । 
देव-गुरु-शास्त्रके दशन तथा सत्‌ श्रतरणमें इंद्रियाँ बीचमें द्ोती हैं, किन्तु यदि 
अतीद्िय स्वरूपका निर्णय करे तो उसे निमित्त कह्दते हैं । 
इसीप्रकार वर्ण, रस, गंध, स्परी, शरीर, संस्थान ओर सहनन भी 
पुद्टलमय नामकर्मकी प्रकृतियोंपे रचित हैं, इसलिये पुदूगलसे अमिन्न हैं। वे 
जड़के साथ एकमेक हैं, आत्माक्े साथ नहीं। यहाँ जीवस्थानके कह्दनेसे 
वर्णादिक सभी कपन ले लेना चाहिये । 
यहाँ इस अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 
€ उपजाति ) 
निर्वेत्येते येन यदत्र किचित्‌ 
तदेव तत्स्यान्न कर्षचनान्यत्‌ । 
ढुक्मेण निवृत्तमिद्दासिकोश 
पश्यति रुकम न कथचनासिम्‌ ॥ ३८ ॥ 
भर्थ:--जिस वस्तुसे जो भाव बने वह भाव वह वस्तु ही दे, किसी 
भी प्रकारसे अन्य वस्तु नहीं है | जैसे लोग जगतमें सोनेसे बनी हुई म्यानको 
सोना ही देखते है, किसी प्रकारसे उसे तलवार नहीं देखते ! 
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शरीर, सहनन इंद्रिय, भादि जड़से बने हैं, इसलिये जड़ ही हैं, वे 
किसी भी प्रकारसे आत्मा नहीं दो सकते | शरीर इद्रिय इत्मादि म्यान हैं तलवार 
नहीं | भगवान श्रात्मा शरीर और इद्रियादिसे रहित है, उसका इंद्रियादिके 
साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । के 

प्रइन्‌$---शरीर और इंद्रियादिक साधन तो हैं, न * 

उत्तरः--आत्माका साधन श्रात्मासे होता है,-शरीर 'इद्रियादिसे तीन- 
लोक और तीनकालमें मी नहीं हो सकता । 

पीतलके घड़ेको पानीका घड़ा कहना, उपचारसे - व्यवद्वारसे कथन 
है, उसमें पानी है इसलिये वह पानीका घडा कहलाता है, वैसे वास्तवमें तो वह 
पीतलका ही है पानीका ही नहीं | इसीप्रकार आत्माको शरीरबाला या इर््रिय- 
वाला क्टना सो डपचारसे - व्यवहार्से कथन है | शरीर और इद्रिया, एक कषे- 
प्रावगाद्द रूपसे साथमें रहती हैं इसलिये भात्मा शरीरवाला और इद्वियवाला कह 
विया जाता है, वास्तवर्मे तो आत्मा इद्रियादिसे रहित ज्ञानादि भनन्त गुर्णोसे 
युक्त है । 

जिसने आत्माकों शरीर और इद्वियादि वाला ही देखा और जाना 
है, तथा जिसने अमी तक आत्माकों शरीर इब्रियादिसे रहित नहीं जान पाया 
उसे श्रीमुरु सममाते हैं कि यह जो शरीरादि दिखाई देता है सो आत्मा नहीं, 
किन्तु वद्द तो शरीरादिसे मिन्न ज्ञानादिगुण स्वरूप है | पुद्नल, पुद्ठल स्वरूप 
से है, वह त्रिकालमें भी आत्मारूपसे नहीं हो सकता, तथा आत्मा, श्ात्मा 
स्व॒रूपसे हे, वह कभी भी पुद्ठल स्वरूप नहीं दो सकता । पुद्ठलके द्रव्य, क्षेत्र 
काल, भाव आत्मा स्वरूप और आत्माक्रे पुन्‍्ठल स्वरूप नहीं हैं, किन्तु दोनों 
के द्रव्य, क्षेत्र, काल भाव अलग ही हैं । 

जैसे लोग सोनेसे बनी म्यानको सोना हीदेखते है, किसी मी प्रकारसे 
तलवार नहीं ठेखते, इसी प्रकार शरीर इद्वियादिक पुठ्टल -रचित हैं, इसलिये 
ज्ञानीजन उन्हें पुद्ठलमय ही देखते हैं, किसी मी प्रकार उन्हे आत्मा नहीं 
देखते | मात्र शरीर और आत्मा एक क्षेत्रमें साथमें रहते हैं, यह व्यवद्दाससे 
केद्दा है। किन्तु भज्ञानी जीवोने व्यवहारकों ही परमार्थ मान लिया है | 


ज्न्त् 
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यह शरीर इद्वियादिकी रचना जडकी है, आत्माकी नहीं, यह भात्मा 
की जातिकी नहीं है, जो झात्माकी जातिकी नहीं है, वह त्रिकालमें मी आत्मा 
की सहायता नहीं कर सकती | कमी मी जड़ चेतन, और चेतन जड़ नहीं हो 
- सकता । स्वयं निजरूप है, वह पररूप त्रिकालमें मी नहीं है। ओर पर, पररूप 
है, वह अपने रूप त्रिकालमें भी नहीं दे । जो जड़से बना द्वे वद्द जड दी 
है, वह निकालमें भी भात्मा रूप नहीं दो सकता। जो जीव स्वरूप है, 
वह जीव खरूपसे ही हैं, और जो जीत्र खरूप नहीं है, वह त्रिकालमें मी 
जीवखरूप नहीं द्दो सकता | जैसे म्यान और तलवार अलग-अलग है इसी- 
प्रकार म्यानरूपी शरीर और तलवाररूपी आत्मा दोनों ही मिन्न है। शरीरकी 
प्रहृत्ति त्रिकालमें मी तेरे द्वाथमें नहीं है, इसलिये तू श्र्तर्तुख दोकर देख । 
अब यहाँ दूसरा कलश कद्दते हैं:-- 
( उपजाति ) 
बर्णादि सामग्रथमिद विदतु 
निर्माण मेकस्य हि पुदूगलस्य | | 
ततो$स्त्विद पुदूगल एवं नात्मा 
यतः स विज्ञानधनस्ततोडन्य ॥ ३९॥ 
झर्थ;--हे ज्ञानीजनों ! यह जो वर्णतते लेकर गुशस्थान पर्येत भाव 
हैं उन सबको एक पृदूगलकी रचना जानो | इसलिये यह माव पुदूगल ही 
है, आत्मा नहीं, क्योंकि श्रात्मा तो विज्ञानधन है, ज्ञानका पुज है, इसलिये 
वह वर्णादिक भार्वोसे अन्य ही है । 
हे ज्ञानीजनों ! यह शरीरके वर्णादि भावोंका तथा ग्रुणस्थानादि 
भावोंकों पुदूगल की रचना जानो | चिदानन्द मगवान आत्मा तिकालमें मी 
नहीं है | यद्द सब भाव पुदूगल ही हैं, आत्मा नहीं, आत्मा तो विज्ञानधन- 
निविड़ पिंड है। विज्ञानधन आत्मामें राग - द्वेष, पुएय पाप भादि त्रिकालमें 
मी प्रविष्ट नहीं दो सकते । क्या भात्मामें जड़का गुण था जड़की पर्याय 
प्रवेश पा सकती है ? क्या घन बस्तुमें कील घुस सकती है * नद्दीं कदापि नहीं | 
यहाँ समी २४ प्रकार ले लिये गये हैं। मे क्ञायिक सम्यकली हूं 
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या क्षायोपशमिक सम्यक्‍त्वी हूँ, ऐसे विचार तथा पॉचों ज्ञानकी पर्यायकरे भेदके 
विचार सत्र रागमिश्रित विचार हैं, वह राग जड़कर्मके निमित्तसे होनेव्राला 
विकार है, झात्मा उससे भिन्न है। जड़ वस्तु या उसके निमित्तसे होनेवाला 
बिकार अथवा जडका सयोग इत्यादि सत्र जड़ है। यह सत्रसे पहली इकाई!” 
है | आत्मा परसे मिन्न है, उसकी श्रद्धा-ज्ञान कर, और उसमें स्थिर हो; 
तथा अन्‍्तमुख होकर वहिरमुखताको छोड !' अन्तमुखकी प्रतीति' कर 
सयोगीका अवलम्बन लें तो गुण प्रगट हो, या शरीर, वाणी, मन 
इ्त्यादिका भव्लम्बन लें तो गुण प्रगट हो, ऐसी मान्यता स्वेया अज्ञान है। 
क्या झात्मा ऐसी निर्माल्य वस्तु है, कि उसमें दूसरेसे गुण भआते हैं ? झात्मामें 
अनन्तगुण भरे हुए है, यह प्रतीति कर | जब कि आत्मामें अनन्तगुण हैं, 
तमी तो डसमेंसे प्रगट होंगे | गुण प्रगट नहीं होते किन्तु पर्याय प्रगट होती 
है। मोक्ष और मोक्षमाग दोनों गुणकी पर्याय हैं ससार भी पर्याय है गुण 
नहीं | आत्माकी विकारी अवस्था संसार है, स्री, पुत्र, कुठुम्बादिक नहीं। 
राग - द्वेप और परवस्तु मेरी है, इसप्रकार विपरीत मान्यतारूप ससार आत्माकी 
अवस्थामें द्ोता है। संसार चौदद्व गुणस्थान तक होता है | पहले गुण- 
स्थानमें मिथ्यात्व मावका, चौथेसे दसवे तक कपाय भावका और ग्यारह 
से तेरहवें तक योगक्रे कम्पनका मप्तार है, तथा चौदहवे गुणस्थानमें जो रहते हैं 
वद्द _ससार है | इसप्रकार चौदहवें गुणस्थान तक आत्मा चार प्रतिजीवी 
गुणोंकी और उध्वागमनादि खभावोंकी अशुद्ध अवस्था होनेक्रे कारण संसार है | 
द्रन्य और गुण अनादि-अनन्त हैं | पर्यायके दो पहलू होते हैं, 
सम्पक्त्व और मिथ्यात्र, ससार ओर मोक्ष इत्यादि | आत्माकी निर्मल पर्याय- 
मम्यकूदर्शन, मम्यकूज्ञान और सब्म्कूचारित्र श्रात्माके गुणोंमें से प्रगट होते 
है, वे द्वाथ, कान, मन या जिकार से प्रगट नहीं होते, जब तक ऐसी खरूपक्री 
प्रतीति नहीं होती तबतक सम्यकृज्ञान सम्पकचारित्र नहीं होता | खंरूपकी 
प्रतीतिके विना रा प्रगठ नहीं हो सकता | एक समयमें  अनन्तगणोंके रस- 
कन्‍्द अमेद आत्मामें भग-मेद के 
3 वक + हा 5: कप अखड ॒द्वव्यकी ययार्थ प्रतीति 
“ऐसा कल्याणका आपूर्थ मार्ग है । 
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जैसे म्यान और तलवार दोनों मिन्न हैं, इसी प्रकार आत्मा और शुभाशुभ बि- 
कार दोनो मिन्न हैं। आत्माका धर्म आत्मासे प्रगट द्वोता है । 'वथु सह्दावो 
धम्मो! अर्थात्‌ वस्तुका खभाव ही धर्म है। धर्म कहीं बाहरसे नहीं आता | जो 
+ जिसमें नहीं है, वह हो नहीं सकता, और जो है वह जा नहीं सकता, इस- 
लिये आत्मा ज्ञानादि अनन्त गुणोंका पिंड है, उसीमें से उसकी निर्मल पर्याय 
प्रगट होती है, परमें से नहीं । 
कोई कद्बता है कि ऐसे वस्तु खमावकी खबर न हो, किन्तु मगवान 
का स्मरण किया करे यथा णमो अरिहंताण की जाप जपा करे तो लाम होगा 
या नहीं £ 
उत्तर;+---विभावपर्याय क्या है, और उसका नाश किस स्वभावसे 
द्ोता है, यह जाने बिना भरिद्वतको नमस्कार करता है या नहीं ? यद्द समझ 
लेना चाहिये | जद्“ँसे गुणणोक्का विकास करना है, वे गुण केसे हैं और कहाँ 
है ? यह खन्नर नहीं है, उसके आश्रयकी खबर नहीं है, और कहता है कि 
हप भगवानका स्मरण करें तो लाभ द्वोगा * किन्तु समो भरिद्वताण में किस 
को कौन हननेवाला है ? वह खय॑ इननेत्राला किस स्वभावका है ८ इत्यादिको 
जाने बिना किसे नमस्कार करेगा ? और किसका स्मरण करेगा £ राग -द्वेप 
पर्यायमें होता है, खभावमें राग -दंघकी नास्ति है, और अपना स्त्रभाव जो 
ज्ञान -दशन ओर चारित्र है, उसकी भपनेमें अस्ति है। वह्द अस्ति-नास्ति- 
भाव अरिहत भगवानके आत्मामें है, और तुझमें मी है। अरिहत भगवानने 
राग -द्वेषका नाश किया है, और भपनेमें जो ज्ञानादि गुण थे उन्हे प्रगट 
किया है । तुममें मी वैसा स्वभाव विद्यमान है। ऐसे अस्ति- नास्ति स्वभाव 
की तुमे खबर नहीं है, इसलिये यथार्थतया भगवानका स्मरण नहीं हो 
सकता । अशुभ परिणामको दूर करनेके लिये शुभ परिणामसे भगवानकी 
: स्तुति भले हो किन्तु यथार्थ स्वरूपकी प्रतीतिके बिना भवकका अमाव नहीं 
दोता । स्वमावकी प्रतीति होने पर राग -द्वेषका अभाव सद्दज ही हो जाता है। 
शरीर या विकारमभात्र तेरी वस्तु नहीं है, इसलिये अब अपने चेतन्य 
के औँगनमें भा खड़ा हो । यह शरीरादिक जो निकट हैं, वे तुमे द्वानि लाभ 
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नहीं कर सकते तो फिर जो दूर हैं, वें कैसे कर सकते हैं * जो तुममें नहीं 

है, वह तुमे द्वानि लाभ कैसे कर सकता दें ? जो हानि या लाभ द्वोता है, 

बह तुमप्ते ही होता हे । इसलिये भत्र तुके अपने ही औंगनमें खड़े रहकर जो 

जैसा अच्छा या बुध करना हो वह सत्र तेरे ही द्वापकी बात हें | हि 
श्रत्र यहाँ यह कहते हैं कि-इस ज्ञानधन श्रात्माके अतिरिक्त जो 

बणे, गध, रस, स्परी, महनन इस्यादि हैं, उन्हे जीव कहना सो सब व्यवद्दार 

मात्र हे ॥ ६६ | हु 

पज्जत्तपज्जत्त जे सुहुमा बादरा य जे चेव । 


देहस्स जीवसरणणा सुत्ते ववहारदों उत्ता ॥ ६७॥ 
अथ्थः--पर्याप्त, श्रपर्यात्त, सूहम और बादर आदि जितनी देहको 
जीव संज्ञा कही है, वह सत्र सूत्रमें व्यवह्वारसे कही हे । 
जीव पर्याप्तिवाला है, भ्रपर्यात्तिवाला है, सूद्म है, बादर है, मनवाला_ 
है शरी'वाला है, इक्यादि कददना सो व्यवहार है । 
भाचार्यदेव कहते हैं कि अज्ञानीने कमी मन, वाणी और इन्द्रियादि 
से रहित भात्माको नहीं जाना इसलिये ऐसा कद्दा जाता है, कि जो इन्द्रिय- 
वान है सो तू है, जो पर्याप्तिवान है सो तू है, इत्यादि | क्योंकि निमित्त साथमें 
है, श्सलिये निमित्तते समभाते हैं, कि वह इन्द्रियों और पर्याप्ति तु नहीं है, 
और यहद्द कहकर यथार्थ खरूपका ग्रहण कराते हैं, सूच्म, बादर, एकेन्द्रिय, 
दो इन्द्रिय इत्यादि शरीरकी सज्ञाको जीवकी सज्ञाका नाम दिया गया है, वह्द 
परकी ग्रसिद्धिके लिये घीके घड़ेकी मेंति व्यवद्दार है, जो कि अप्रयोजनमूत 
है, कयोंक्ति निमित्तके निकटसे कद्दते हैं क्रि-तू शरीरवाला है, तू इन्द्रियवाला 
है, इत्याहि, ओर ऐसा कहकर कहीं शरीरवाला नहीं सममाना है, इसलिये 
च्यवद्वार अप्रयोजनभूत है | शरीर है, इतना बताने मात्रके लिये व्यवद्दास्का 
प्रयोजन है, किन्तु शरीर है यह कहकर आत्माको शरीरवाला नहीं बतलाना है, 
इसलिये व्यवहार अप्रयोजनभूत है । 
जैसे किसी पुरुषने जन्मसे लेकर मात्र “वी का घड़ा! ही देखा हो, 
उसके अतिरिक्त वह दृप्तरे घड़को न जानता हो, उसे पमस्ानेके लिये “जो 
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यह घीका घड़ा है सो मिट्टीमय है, घी मय नहीं? इस प्रकार समझाने वालेके 

द्वारा घड़ेमें घीक़े घड़ेका व्यवहार किया जाता है, क्योंकि उस पुरुषको घी का 

| यड़ा ही ज्ञात है । 

5 घीका घड़ा ही ज्ञात है, यह कहकर भाचार्यदेवने यद्द बताया है कि- 
इसकी दृष्टि घीक्रे घड़े पर ही है, इसी प्रकार अनादि ससारसे लेकर भज्ञानी 
अशुद्ध जीवका ही जानता है | तात्यय यह है, कि उसकी दृष्टि श्रशुद्धता पर 
ही है, उसका लक्ष बाह्य पर ही है, इसलिये अनादिकालसे अ्रज्ञानी अशुद्ध 
जीवको ही जानता है| 

जो घीसे खाली अन्य घड़ेको नहीं जानता उप्ते सममानेके लिये यह 
घीका घड़ा है, सो मिट्टीमय है, घीमय नहीं, ऐसा कहा जाता है | मात्र व्य- 
वहारका इतना प्रयोजन है। समझानेवाला घीके घडेका आरोप करके, घीका 
कहता है, क्योंकि अज्ञानीको तो धीक्ना घड़ा ही ज्ञात है, इसी प्रकार भज्ञानी 
जनको अनादिससारसे लेकर अशुद्ध जीव ही ज्ञात है, वह शुद्ध जीवको नहीं 
जानता | उसे सममानेके लिये ( शुद्ध जीवका ज्ञान करानेके लिये ) कि जो 
यह वर्णादिमान जीव है सो ज्ञानमय है, वर्शादिमय नहीं, इसप्रकार ( सूत्रमें ) 
जीवमें वर्णादिमानपनेका व्यवहार किया गया है, क्योंकि अज्ञानीजन वर्णादि- 
मान जीवको ही जानते हैं | 

यह व्यवहार अनादिकालीन अज्ञानी लोगोंको सममानेक्रे लिये कहा 
गया है। जिसने यह नहीं जाना कि स्वतन्त्र वस्तु क्या है उसे निमित्तसे 


सममाते हैं | 
अनादिकालसे लेकर अ्रमी तक पर पदार्थ पर ही दृष्टि रही है, इस- 


लिये तुमे यह कहकर समझाते हैं कि तू ढेव है, तू मनुष्य है इत्यादि, तब 
कहीं जैसे तैसे समझ पाता है, किन्तु वरास्त्रमें भीतर जागृत चैतन्य. विधमान 
है, जो कि परसे मिन्न है, शरीर ओर इन्द्रियादिसे पर है। उसे शरीर इन्द्वि- 
यादिसे पहिचानना सो व्यवहार है । 
अज्ञानीको परसे पृथकूवकी ग्रतीति नहीं है, इसलिये वह यही मान 
रहा है कि जो रागद्वेष है सो वही मै हूँ, या अवस्था जितना ही मै हूं, उससे 
44 
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ज्ञानी कहते हैं कि ऐसा नहीं है, किन्तु आत्मा अखणड शुद्ध खभावसे परिपूर्ण 
है | मुमे रागह्ेपक त्याग करना है ऐसा जो भाव तेरे भीतरसे उततनन होता 
है, उससे सिद्ध है कि मीतर अनन्त गुर्णोका पिण्ड अखण्ड नित्य झात्मा 
विद्यमान है, जिसके बलसे यह विचार द्वोता है कि अब रागद्वेष मुझे! नहीं, 
चाहिये, किन्तु तुमे खबर नहीं दे, इसलिये त्‌ अशुद्ध पर्यायकों ही जीव मान 
रहा है। इसप्रकार भज्ञानीको खबर नहीं है, इसलिये उसे व्यवह्वारस समभाते हैं | 
श्रात्ममें जो अवगुण होते हैं वे एक समयमात्रके द्वोते हैं। और वे 
झात्माकी पर्यायमें होते हैं | भ्रात्म कहीं अलग रद्द जाता हो ओर पर्याय 
कहीं भलग रह जाती हो सो बात नहीं है। अशुद्ध पर्याय भात्मासे अ्रमिन्न 
है, परंतु शुद्ध द्रब्यदष्टिसे देखा जाये तो बढ मिन्न है। जो वस्तुखभावकों नहीं 
सममता उससे कहते हैं कि आत्मा राग - देषवाला है शरीर, रूप, रंग, संस्थान 
वाला है, इसप्रकार तू मान रहा है, किन्तु ऐसा नहीं है, वह तो ज्ञानमय है; 
इसप्रकार उसमें अ्रस्ति-नास्ति दोनों खरूप श्रा जाते हैं | भात्मा ज्ञानमय 
है, ऐसा कहनेमें श्रमेदद्ष्टिसे ज्ञान, दश न, चारित्र तीनों एक साथ भा जाते हैं। 


वास्तविक इष्टिसे जीवर्मं श्राज्ञान और रागद्वेष है ही नहीं । अनन्त- 
गुणोका पिंड अखंड आत्मा परसे मिन्न है, ऐसी प्रतीति मोक्तका स॒ववे प्रथम 
उपाय है | जत्र ऐसी प्रतीति द्वोती है, तव जीव शअनादि कालीन अगृद्दीत 
मिथ्यालसे छूट जाता है। और जहाँ अगृहीत मिथ्यात्व छूटा कि वहां गृह्दीत 
मिथ्यात्व तो छूट ही जाता है । मिथ्या देव, गुरु, शाल्रकी प्रतीति छूट जाने पर 
वहीं ययार्थ सम्यकूदशन गृद्दीत मिथ्यात्व छूट जाता है । जहाँ सच्चे देव-गुरु- 
शात्रकी प्रतीति होती है, होता है । सच्चे देव,गु, शात्रकी प्रतीति हो किन्तु 
यदि खय्य यथार्थ निणेय न करे तो श्त्मादी पहिचान नहीं होती, परन्तु जिसे 
सम्यकूदर्शन हो जाता है, उसे सच्चे देव, गुरु, शात्रकी प्रतीति होती ही है 

झज्ञानीको ऐसा लगता है कि शरीर और इन्द्रियादिकी सहायताके.. | 
विना मैं टिक नहीं सकता | इसका अर्थ यह हुआ कि मै परके आधार बिना 
नहीं रह सकता | ऐसी मान्यता ही संसार है। भाव्मा तो परसे निराला ज्ञान- 
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मय है, अज्ञानीको इसकी खबर नहीं है | वह विपरीत मान्यतामें लगा हुआ 
है, उसीमें विपरीत ज्ञान और विपरीत आचरण मी समाविष्ट है, और यथार्थ 
मान्यताके होने पर उठसीमें सच्चा ज्ञान और सच्ची स्व॒रूपस्थिरता भी झा 
जाती है | 

आत्मा रागवाला, शरीखाला है, इत्यादि व्यवहार कथन है, और 
आत्मा रागरूप तथा शरीररूप नहीं हे, किंतु ज्ञानरूप हे, यह निश्चय कथन 
है | यदि ऐसे निश्चय कथनकों समझ ले तो व्यवहार, व्यवहाररूपसे सच है, 
और यदि निश्चयके कथनको न सममे तो व्यवहार स्त्रय ही निश्चयरूप 
हो गया | क्योंकि उसने व्यवद्दाससे मिन्न निश्चक्रे स्वरूपको नहीं जाना | 
व्यवहारका कथन निमित्तमात्र हे, क्योंकि वस्तुस्वरूप व्यवद्वारमय नहीं है, 
इतना समझ ले तो निमित्त कपन मी यथार्थ हे, अर्थात्‌ व्यवद्वार, व्यवहारसे 
सच है, और यदि यद्द न सममे तो निश्चय तथा व्यवहार दोनों मिथ्या हैं । 

यहाँ इस गाथामें व्यवहारको अप्रयोजनभूत बह्दा है, और बारहवीं 
गाधामें यह कहा था कि व्यवह्वारनयकों जानना प्रयोजनवरान है | इन दोनों 
की अपेक्षायें मित्र मित्र हैं। व्यवहास्से मुफे लाम नहीं दे, इसलिये वह्द 
अप्रयोजनाथ है और बारहवीं गाथाके अनुसार उस व्यवहारकी अपेक्षा यों है 
कि व्यवहारको जानना ग्रयोजनवान है, क्योंकि जो द्वोता है उसे न जाने 
तो ज्ञान मिथ्या कहलायेगा | इसलिये व्यत्रह्ारनयकों जानना प्रयोजनवान है। 
इसप्रकार दोनों अपेक्षाएँ मिन्न हैं | 

आअब इसी अर्थका सुचक कलशरूप काव्य कहते हैं। 

घृतकुमामिधानेषपि कुमी घृतमयों न चेत्‌। 
जीवो वर्णादिमजीत्रजल्पने5षपि न तन्‍्मयः ॥ ४० ॥ 

अथे;---.घी का घड़ा? कहने पर मी जो घड़ा है वह घीमय नहीं 
है ( मिट्टीमय ही है ) इसी प्रकार 'वर्सादि वाला जीव” कहने पर मी जो जीत्र 
है वह वर्णादिमय नहीं है, ( ज्ञानमय ही है ) 

जैसे घड़ा घीमय नहीं, किन्तु मिट्टीमय ही है इसी प्रकार झात्मा वर्णा- 
दिमय नहीं किन्तु ज्ञानमय है | जितना व्यवद्वारका कथन द्वे वह निश्चय खरूप 
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नहीं किन्तु निमित्त मात्रके सम्बन्ध जितना है, जो इतना जानता है, उसने 
व्यवहारकों जान लिया। व्यवहार निश्चयकों लाभ करता है, ऐसा माननेसे व्यव- 
हारही निश्चय हो गया, अर्थात्‌ दोनो एक ही द्वो गये, इसलिये ऐसा मानना 
मिथ्या है | घीक़ा घड़ा घीमय नहीं किन्तु माटीमय है, जैसे यह निश्चित हुआ 
उसी प्रकार यह मी निश्चय हो गया कि शरीरबान आत्मा शरीरमय नहीं किन्तु 
ज्ञानमय है । इस प्रकार जहँँ-जढ़ी निमित्तका कथन आये वहा यह समझना 
चाहिये कि उसमय नहीं हे । इस प्रकार उसका अर्थ सच्चा है, और ऐसा 
न समझकर यदि वस्तुक्को निमित्तमयही माने तो उसका अर्थ सच्चा नहीं हे | 

व्यवहारसे जितनी बात कही हे वह व्यवह्वार श्रात्माके श्रखंडखरूप 
में नहीं है । निमित्तते समझाया जाता हे किन्तु आत्मा निमित्तमय नहीं  । 
इस प्रकार समझने वाला जीव्र यथार्थ समझ जाये तो वह निमित्त, निमित्तरूपसे 
कहलाता दे । जहँ। ऐसा कथन हैं कि--पुस्तकसे भात्माको लाभ होता है, 
वहाँ यह समझना चाहिये कि वास्तवमें पुस्तक से लाभ नहीं होता, किन्तु जब 
खयय॑ यथार्थ खरूपको सममता हे तब पुस्तकको निमित्तका भारोप द्वोता है। 
यदि सममे विना मात्र व्यवह्रको पकड़ेगा तो लाभ नहीं होगा । जीवोंकी 

बहिमुख दृष्टि होगई है, उनकी अन्तमुख दृष्टि करेका यही उपाय है। 

; इस जगतमें जीव द्वव्य अनन्त है, और प्रत्येक आत्मा अनन्तगुणोंका 
: पिंड ईरबर है । प्रत्येक आत्मा खभावसे परिपूर्ण है। यह भात्मा किसीकी प्रार्थना 
- से प्रगट नहीं होता किन्तु स्वथ अपने पुरुषार्थते अपने खरूपकी पहिचान 
* करके ग्रतीति करे तो प्रगठ द्ोता है। कोई आत्मा किसी परपदार्थसे परतंत्र 
' नहीं हैं, किन्तु खय अपने गुण पर्यायसे खतत्न है। 

घीका घड़ा, आठेका धडा, पानीका घड़ा, और दवाकी शीशी इत्यादि 
बोलनेकी व्यवद्वारिक रीति हे, वास्तवमें घीका घड़ा इत्यादि नहीं होता, इसी- 
प्रकार भात्माको मनवाला, स्वासोच्छूत्रासवाला, पर्याप्तिवाला, शरीराला, कहना 
सो मात्र एक चेत्रमें इकट्ठे रनेके कारण उस अ्कारसे व्यवहारका कथन है, 
किंतु वास्तवमें बह श्र/माका खरूप नहीं है, क्योंकि उन सबसे श्रात्माका स्वरूप 
मिन्न है | जो मित्र है वह त्रिकालमें मिन्न ही रहता है, कमी एक नहीं होता । 
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मात्र एकह्ी क्षेत्रमें एकत्रित रहनेके सबंधसे आत्मा शरीरादि वाला कहलाता है, 
वैसे शरीरादि पुद्रलमय और शआ्रात्मा ज्ञानमय ही है । 

प्रसन/--मतिज्ञान शुद्धताका अश है. किन्तु जब्र शुद्धताका अंश- 
, रूप मतिज्ञान प्रगठट होता है तो उसमें मनका निमित्त है या नहीं 

उत्तरः---यद्द सच है कि मतिज्ञान शुद्धताका अश है, किन्तु वह 
शुद्ध अश मन रहित प्रगठ होता है | जब मतिज्ञान प्रगट होता है, तन मन 
विद्यमान होता है, किन्तु मनसे मतिज्ञान प्रगट नहीं होता । पांच इन्द्रियों और 
मनसे मतिज्ञान द्वोता है, ऐसा कद्दना मात्र निमित्तस बोलमेकी रीति है । शात्नों 
में व्यवहार स जो खरूप कहा है, वहें। यह समझना चाहिये कि खभावमें वैसा 
नहीं है । इस प्रकार यथार्थ वस्तुखभाव जैसा हो, वैसा ही समकना चाहिये, 
व्यवह्रको निश्चय मानकर मिथ्या मान्यता नहीं करनी चाहिये | जहँँ। व्यवहार 
की श्रपेक्षासे कथन ह्वोता है वहा यह कहा जाता है, कि मतिज्ञान मन और 
इन्द्रियेंसि प्रगट होता है, किन्तु वास्तवमें ऐसा नहीं है | मतिज्ञान ज्ञानसे ही 
प्रगट द्वोता है ऐसा जानना सो उसका वास्तविक अगे है, क्योंकि मन और 
इन्द्रियों तो जड़ हैं, परवस्तु हैं, तत्र क्या जड़ और परवस्तुसे अपनी ज्ञान 
पर्याय प्रगट हो सकती है ? कदापि नहीं | अपनी पर्याय अपनेसे द्वी प्रगट 
द्ोती है । 

प्रश्त/---यदि ज्ञानसे ही ज्ञान होता हो, तो जब आख फृट जाती 
है तब स्वय क्‍यों नहीं देख सकता ? 

उत्तर:---जब भीतर क्षयोपशमका विकास कम होता है तब बाहर 
उतने निमित्तमी कम होते हैं | जितना विकासका भाव स्वतः तेयार होता है। 
उतना निमित्तका भी बाहर तैयार होता है। निमित्त निमिचके कारणस और 
बिकास अपने कारणसे होता है। निमिच्त विकासको नहीं रोकता ओर विकास 
निमित्त को नहीं लाता, किन्तु जितना क्षयोपक्षम प्रगठ होता है, उतना बाह्य 
में निमित्तका योग अपने अपने कारण से तेयार होता है । इस प्रकार एक 
दूसरेका निमिच नैमित्तिक खतत्र सम्बन्ध है। क्षयोपशमक्का विकास कम होनेसे 
आख फूटनेका निमित्त आता है | 


न 
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प्रइन/ --अ7नी शक्ति कैसे कम हो गई ? ओर विकार केसे हुआ * 
उत्तर---अपनी शक्ति अपने विपरीत पुरुषार्थते कम हुई है, कर्म 
: तो मात्र उसमें निमित्त हैं। कर्म आात्माकी शक्तिको कम नहीं कर देते, क्योकि 
वे तो जड़-पुद्ठल द्रव्य हैं। पुष्तल और भात्माके द्रव्य क्षेत्र, काल, भाव, अपने 
अपनेमें अलग अलग है । 
बिकार होने की योग्यता आत्मार्मे निजमें है | विकारके द्वोनेंमें उपा- 
दान कारण स्वय है, और निमित्त कारण पर-कर्म है। जब स्त्रय उल्टा चलता 
है, तब परको निमित्त कहा जाता है | अपनी ज्ञान दशनादि अनन्त शक्तिको 
स्वय भूल गया इसलिये अपनी शक्तिको स्वयं हीन कर लिया तब परको निमित्त 
कहा जाता है | आ माके गुणोंको कमोंने श्रावृत कर रखा है, यह निमित्त 
कथन है, वास्तव कर्मोने गुणोंकों आव्हन नहीं किया है | कोई द्वव्य किसी 
द्रब्यको नहीं रोक सकता । शास्त्रोंके प्रृष्ठके प्रष्ठ भरे हुए है कि ज्ञानावरणीय 
कर्मने ज्ञागाणको रोक रखा है, किन्तु यद्द सब निमित्तते कथन है ऐसा 
समझना चाहिए । केवलज्ञानाके तेरहवें गुणस्थानमें योगका विकार है, सो कया 
वह कर्मके कारण है ? नहीं, नहीं, ऐसा नहीं है | किन्तु अपना परिणामिक्रभाव 
भपूर्ण है, इसलिये योगका विकार है, वह्द निमित्तसे नहीं है, इसमप्रकार यर्थाय 
निश्चय करवा चाहिए | जड़, मिट्टी, अजीव परमाणु है, उन्हे यह खबर नहीं 
है कि हम क्या हैं £ कहाँ पड़े हुए हैं ? दम जगतके तत्व हैं या नहीं ? और 
हम केसे परिणमित द्वोते हैं ? इत्यादि | एक एक परमाणुमें अस्तित्र नास्तित्व, 
वस्तुत्व, अगुरूलघुत्व आदि अनन्त गुण मरे हुऐ हैं, तथापि उन्हे उन गयों 
की कोई खबर नहीं है | मुझमें इतने गुणा भरे हैं, यह जाननेवाला तो चैतन्य 
का ज्ञान है । तव फिर यह मानना सर्वया श्रान्ति है कि ऐसे अजान जड़ 
द्रव्य आत्माके गुर्णोको रोकते हैं | कोई मी परजीव अजीब द्रव्य आत्मामें था 
आत्मा परमें त्रिकालमें मी नहीं हे । इसमें सत्र सिद्धान्त आरा जाते हैं, कि जो 
उसमें नहीं है वह उसे हानि या लाम नहीं कर सकता | आत्मा श्रात्मारूपसे है 


दा पर रूपसे नहीं है | बस, यही एक मात्र कजी समस्त तालोको खोल 
गी। 
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निश्चय अर्थात्‌ वस्‍्तुका खभाव जैसा है, वैसा जानना । और व्यवह्वार 
अर्थात्‌ परमें परका आरोप करना | इसमें से निश्चय खाश्रित है, और व्यत्रह्ार 
पराश्रित है। आत्मा परिप्रणे अखड वस्तु है, वह पर श्रयसे प्रगट होती है, यह 
कद्दना आत्माकी हत्या करनेक्रे समान है | निश्चय श्रात्माका खभाव है, उसपर 
आरूढ होना ही मोक्षमार्ग है | व्यवहार कद्दो या पर कह्दो, निश्चय कद्टो या 
सत्र कहो | परमावसे स््रभाव प्रगट नहीं होता | जितना पराश्रय भाव है, उसका 
फल ससार है, बन्धन है, और जितना स्वाश्रय भाव है, उसका फल मुक्ति है 
अवन्धन है | श्रात्माका स्त्रभाव पुणय पापके विकल्पसे रहित है, ऐसे स्वभावमें 
आरूढ द्वोना चाहिये | उसी मारगसे सुख मिलता है, श्रन्य किसी मार्गसे सुख 
प्राप्त नहीं होता । ऐसी श्रद्धा करनेसे पुण्य पापके भाव उसी क्षण दूर नहीं हो 
जाते, किन्तु पुण्य-पापके परिणाम उच्च भूमिकामें दूर होते हैं । किन्तु मात्र 
चैतन्य भाव ही श्रद्धामें रखना चाहिये और पुण्य-पापके भावका आश्रय श्रद्धा 
में से दूर कर देना चाहिये । सम्यकृदृष्टि होनेके बाद बीचमें देव, गुरु, शास्त्र 
की भक्ति, प्रजा, प्रभावना इत्यादि शुभभाव होते है । छुट्टे गुणस्थानमें मुख्य- 
तया श्रात्मरमणतामें प्रवतेमान मुनिके मी जबतक प्रूण वीतरागता नहीं हो जाती 
तबत्क पचमद्दात्रत आ्रदिके शुभ परिणाम होते हैं, किन्तु वे उन शुभपरिणा।मों 
से स्त्रय॑ लाभ नहीं मानते, इसलिये पुण्यक्े परिणाम का आश्रय छोड़ देना 
चाहिये | क्योंकि परसे पर मिलता है ओर ख से ख मिलता है, यह मद्दान 


सूत्र है। 
जीव बाह्य क्रियाओंके पीछे पडे हुए हैं और कद्दते है कि धर्म करो, 


धर्म करो ? किन्तु सममे बिना वे क्‍या धर्म करेंगे * आत्मा जब विपरीत चलता 
है तब राग -द्वेष और अमिमान करता है, तथा जब सीधा होता है, तब विप- 
रीत भावको दूर करके स्वाश्रय धर्म करता है, इसके अतिरिक्त वह प वा कुछ 


भी नहीं कर सकता । 
प्रश्नः--देव-गुरु-श|स्त्रसे तो आत्मा समझा जाता है ? 


उत्तर ः--आत्मा अपने को अपने से ही समझें आता है । यदि 
देव - गुरु समझा सकते हों तो सबको एक समान ही समझें आना चाहीये 
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किन्तु ऐसा नहीं होता | जिसकी जितनी तैयारी होती है, तदलुसतार वह सम- 
भता है। अपने को समभनेंमें देव-गुरु-शास्त्र का निमित्त होता है। स्वरय 
अपृणे है, उसलिये देव, गुरु, शास्त्रके प्रति बहुमान हुए बिना नहीं रहता, विनय 
हुए बिना नहीं रहती, इसलिये देव, गुरु, शास्त्रके प्रति बहुमान प्ूषक कहता. , 
है कि प्रभो आपने मुझे आत्मज्ञान दिया है, आपने मुकपर अपार उपकार 
किया है, आपने मुझे; पार लगा दिया है | इत्यादि । 

श्राचार्यदेवनें घी के घड़ेका उदाहरण देकर यह बताया है-- कि यदि 
थी के घड़ेको वास्तवमें घी का घड़ा न समझकर मिट्टीका घड़ा सममे तो घी 
के घडेक़ा व्यवहार सच्चा कहलाता है | इसी प्रकार वर्णेवाला, पर्याप्तिवाला, 
जीव वास्तवमें ज्ञानस्वरूप है, वर्णादित्रान नहीं, यह समभले तो वर्णादिवान 
या शरीरादिवानका व्यवहार भी सच्चा कहलाता है और यदि ऐसा न सममे तो 
उसका व्यवहार मी सच्चा नहीं कहलाता, क्योंकि उसने पर्याप्ति से मिन्न जीव 
नहीं माना, किन्तु पर्याप्तिस्वकूप ही माना है इसलिये उसकी मान्यतामें व्यवहार" 
स्वये निश्चय हो गया । इसलिये निश्चय व्यवह्यरके स्वरूपकों जैसाका तैसा 
यर्धाथ सममे सो वह् सम्पकृज्ञान है | 

लोगोंने कमी ऐसी बात प्रीति प्रवेक नहीं छुनी, इसलिये वे निश्चय 
की बात छुनकर विचक ठठते हैं, ओर कहते हैं कि निश्चय तो केब्लीके या 
सिद्धोके होता है, निश्चयकी बात बहुत ऊँची है, हमतो शुभभाव करते हैं, 
व्यवरद्दार करते हैं, ( अर्यात्‌ आरोप या झूठी मान्यता करते हैं ) और पराश्रय 
भाव करते है उसीसे निश्चय आ जायेगा | अभी तो पहले ग्रथम सीढी ही 
चढ़ना चाहिये ? ऐसा करते करते भागे पहुँच जायेंगे किन्तु उन्हे यह खबर 
नहीं है कि पहली सीढी कौन सी ह्वै। -सम्पकूदशन होनेके बाद ऋमश. 
स्वरूपकी त्पिसता वढती जाये, ओर राग-द्वेष कम होता जाये सो वह मुक्ति 
की नसैनी है, यहीं चढ़नेका क्रम है । यहाँ तो पहली सीढी सम्पकुदरशन है, 
जिसकी ब्रात चल रही ई, यह केवली या सिद्धोंकी वात नहीं है, किन्तु केवली (- 
सिद्ध कैसे हुआ जाता हे, उसके मारगकी यह वात है । यहाँ बात तो पद्टली 


सीढीके रूपमें सम्यकूदर्गनक्नी चल रही है, और त्‌ उसे सिद्धोंकी मान रह्म 
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हे तो तेरी इस विपरीत मान्यताको कौन बदल सकता है 4 यदि द्‌ उसे स्वय 
सममे तो बदल सकता है, अन्यया तीयकर मी उसे बदलनेके लिये समर्थ 
नहीं हैं । 

सम्पकूदशन होनेके बाद देव, गुरु, शास्त्रकी विनय ही तो करेगा ? 
क्या अविनय लम्पटता या अनीति कर सकता है ? नहीं, ऐसा आचरण तो 
लौकिक नीति वाले मी नहीं करते, तब फिर सम्यक्वी जीव तो वीतरागका 
भक्त, वीतरागका दास, और वीतरागका उत्तराधिकारी - लघुनन्दन है, ऐसे 
लोकोत्तर मागको प्राप्त पुरुषके ऐसा आचरण केसे हो सकता है * तीत्र क्रोध, 
मान, माया और लोभ कषायका अभाव हुए विना सम्यकूदशन नहीं हो सकता । 
सम्पकूदरशन होनेके बाद मी अल्प कषाय रद्द जाती है, और सम्यकृदृष्टि जीव 
राजपाटका संचालन करता हुआ तथा विषय कषायमें लगा हुआ मी उसे मात्र 
उपसग समस्ता है, और सोचता है कि अरे ! यह तो मेरे अतीन्द्रिय आनन्द 
की लूठ हो रही है, खेद हे कि पुरुषार्थकी मन्दतासे ऐसे भाव होते हैं, यदि 
इसी क्षण पुरुषार्थ जागृत करके वीतराग हुआ जाता हो तो, मुझे! यह सब 
कुछ नहीं चाहिये | विषयोंका सेवन करते हुए ज्ञानीको ऐसा लगता है कि 
मानों कोई मस्तक पर तलवारके प्रहार कर रहा है | मुंहमें विष्ठा जा रहा 
है | और वह खेद पूत्रंक सोचता है कि इस उदयमें पुरुषार्थकी भन्दताके 
कारण लग जाता हूँ । जब वीये को जागृत करके वीतरागता प्रगठ होगी तो 
वह घड़ी,-वह पल धन्य होगा । सम्यकृज्ञानीका ऐसा द्वादिक भाव द्ोता है । 

सम्यकूदष्टि जीव शुद्धोपयोगमें स्थिर नहीं दो पाता तब उसके भद्युम 
परिणामसे बचनेक्रे लिये दान, प्रजा, भक्ति, व्रत, खाध्याव इत्यादिके शुभ - परि- 
णाम मी होते हैं, किन्तु उन्हे मी ज्ञानी वाधक समझता है, उसे शुभ परिणाम 
की किचितमात्र मी रुचि नहीं होती, शुभ परिणाममें बने रहनेकी उसकी 
- थोड़ी सी भी इच्छा नहीं होती, शुभ परिणामके आने पर मी वह शुद्धोपयोग 
का ही उद्यम करता है, किन्तु शुद्धोपयोगमें स्थिर नहीं द्वो पाता इसलिये 
अशुभसे बचनेके लिये शुभमें जा खड़ा होता है | 

अब यह कह्दते हैं कि जेसे यह सिद्ध दो गया कि वर्णादि भाव 

भ््प 
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जीव नहीं हैं, उसी प्रकार यह मी सिद्ध हो गया कि यह्द रागादि भाव जीब 
नहीं है । 


मोहणकम्मस्सुदया दु वरिणया जे इमे गुणट्वाणा 


ते कह हवंति जीवा जे णिच्चमचेदणा उत्ता॥ ६८॥ ४“ 
अर्थ।--यह गुणस्थान भोह कर्मके उदयसे होते हैं, ऐसा ( सर्वज्ञके 
आगममें ) कहा गया है; वे जीव केसे हो सकते हैं जो सदा अचेतन कहे 
जाते हैं ! 

६६ और ६७ वीं गायामें यह कहा गया है कि आत्मामें जीवस्थान 
नहीं हैं, और अन्न यहाँ ६८ वीं गाथामें यह कहते है कि शुणस्थान मी जीव 
के नहीं हैं। गुणस्थान चौदह हैं, उनमेंसे पहला गुणस्थान मिथ्यात्वका है, 
शरीर वाणी और चैतन्यकी अवस्थामें होने वाले राग -द्वेषके परिणाम मेरे हैं, 
यह मान्यता मिथ्यात्व है। सब आत्मा मिलकर एक भ्राव्मा होता है, यह्द मिथ्या- 
तव मान्यता है। आत्माको किसीने बनाया है और श्रात्मा जगतका करता है, 
यद्द मान्यता मी मथ्यात्व है | यह मिथ्यात्व श्रात्माका खरूप नहीं है ॥ आत्मा 
ज्ञानधनज्योति है | यदि मिथ्यात्व भात्माका खभाव हो तो वह दूर कैसे दो 
सकता है, इसलिये मिथ्यात्र भ्रात्माका खरूप नहीं है | 

दूसरा गुणस्थान सासादन है | आत्मप्रतीति होनेके बाद यदि कोई 
जीव वहँसे गिरे ओर मिथ्यालको ग्राप्त दो तो उससे पूर्वक्रे परिशामको सासा- 
ढन गुणस्थान कहते हैं | उप्तकी स्थिति अत्यल्प होती है | तीसरा मिश्र 
गुणस्थान है, उसकी स्थिति मी अ्त्यल्प होती है । 

चौथा गुणस्थान सम्पकृदशनका है, हसे अ्रविश्त सम्पकूदृष्टि गुण- 
स्थान कट्दते हैं | वहाँ भात्मात्री श्रपूर्व प्रतीति होती है, जो अखंडानन्द स्वरूप 
चेतन्य है, उसका आंशिक अनुभव द्वोता है | चतुर्थ गुणस्थान प्राप्त होने पर 
अनन्त संसार दूर हो जाता है। यहीं से मोक्षका मार्ग प्रारम्म होता है | बह्दाँ। 
अनन्तलुत्रंधी कप/यकी चौकड़ी दूर हो जाती है, और तीन कषाय शेष रहो 


जाते हैं। वहाँ अमी अत्रत दूर नहीं होता इसलिये उसे भविश्त सम्यकुदशेन 
ग्रुणस्थान कहते हैं। 
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सम्यकदशन पूर्वक खरूपकी आशिक स्थिरता बढ़ने पर, अन्रतके 
परिणाम दूर द्वोने पर पॉँचरत्री भूमिका प्राप्त द्योती है। वहाँ कपायकी दूसरी 
चौकड़ीका अमाव हो जाता है | यहाँ सर्वेया भत्रत दूर नहीं होता किन्तु भमुक 
+ अंश्में दूर होता है, इसलिये इसे सयमासंयम या देशविरत गुणस्थान कहने 
हैं। 
छुट्टी भूमिका परिप्णे खभावकों सिद्ध करनेकी उत्कृष्ट साधक दशा 
है । उस भूमिकामें स्वहूप रमणता बहुत अधिक बढ़ जाती है | मुनिजन 
छुट्टी और सातवीं भूमिकामें हजारों बार गमनागमन करते हैं । वहों वीतरागता 
प्राप्त कर ली है, अथवा प्राप्त करनेवाले ही हैं, ऐसी दशामें मुनिजन मूचते हैं। 
मुनियोंके अंतरगसे और बाहरसे निग्रैन्थता नम्॒ता होती है । वह्दों कषायकी 
तीन चौकड़ियोंका अमाव हो जाता है, ओर मात्र एक सज्यलन कषायका ही 
उदय रह्दता है। वह्ढों अब्रनका सर्वया अभाव होता है इसलिये छुट्टे गुशस्थान 
» को प्रमत्तसयत कद्ते हैं, ओर सातवेंको अप्रम त्ततयत ग्रुगस्थान कहते हैं। 
छुंद्दे गुणास्थानमें शुभमें उपयोग होता है इसलिये उसे ग्रमत्त सयत कहते हैं 
ओर सातवें गुणस्थानमें उपयोग स्वरूपध्यान में लीन होता है, इसलिये उसे 
अप्रम त्तसंयत कहते हैं । 
आठवपेंसे दसवें युणास्थान तक स्वरूपध्यानमें विशेष - विशेष चढ़ते 
जाते हैं | वहां उपशम ओर ज्ञषपक ऐसी दो श्रेणियों होती हैं। उनमें से 
कोई उपशम श्रेणीते ओर कोई च्पक अ्रेणीत्े चढ़ता है। क्षपक श्रेणी वाला 
उसी धारासे केवल ज्ञान प्राप्त करता है। ग्यारहवें गुणस्पानमें उपशम चारित्र 
होता है, वह्दों सर्वेया उपशम हो जाता है । बारदवें गुणस्थानमें क्ञायिक चारिश्न 
प्रगट द्वोता है, वहाँ मोहका सर्वेया क्षय दो जाता है । " 
तेरदवें गुणस्थानमें केवलज्ञान, केवलदशन, अनन्त छुख और झनन्‍्त 
- वीये यद्द भननन्‍्त चतुष्टय प्रगठ होते हैं | वहाँ मात्र एक योगका कम्पन रह 
- जाता है, इसलिणे चार अधातिया कर्म ठिक्रे हुए हैं, इसे संयोगी गुणस्थान 
कहते हैं | चौदइवें गुणस्थानमें चार प्रतिजीवीगुण, वैमाबिक्र-ऊष्वैगमनादिखमभादों 
की भश्ुद्धता है, जिनके कारण कुछ समय चौददइवें गुणस्पानमें गहना होता 


कनीललफलल की 
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है । चौदह गुणस्थान जीतकी अवस्थामें होते है, किन्तु उस मंगपर लक्ष 
जानेते राग होता है | गुणस्थानके जो भेद द्वोते हैं, उनमें कर्मोंके निमित्त 
की अपेक्षा होती है, इस अपेक्षासे गुशस्थानकों पुह्नडलका परिणाम कह्दा है । 
गोम्मठसारमें मी गुणस्थानों को मोह और योग निमित्तक कहा है | यह बात... 
अखंड दृष्टि कराने या अखड पर मार देनेको कही है । जो भग मेद है सो 
गौण हैं, इसके भारकों यद्द वात दूर कर देती है| अखड द्रव्य पर दृष्टि डालने 
से सम्यकूदशन प्रगठ होता है। खड पर दृष्टि देनेसे सम्यकूदरीन प्रगठ नहीं 
होता । अवस्पाके लक्षसे परिप्रणेताका लक्ष कैसे हो सकता है? इसलिये यहाँ 
परिषृणतापर दृष्टि देनेकी बात है | आत्मामें निमित्त की अपेक्षा लक्षमें 
ली घाये तो बन्ध और मोक्ष दो भेद हो जाते हैं। यदि निमित्तकी 
अपेता को लक्षमें न लें ओर अकेला निरपेज्ञ तत्व ही लक्षमें लें तो 
स्व॒माव पर्याय ही प्रगठ होती है | भाचार्यदेव अखंडदृष्टि करानेके लिये, 
और अखंड द्वव्यकी ओर उन्मुख होनेके लिये यथार्थ वस्तुदष्टिकी बात करते हैं, 
उसे वेसा समके, और साधक दशाको सिद्ध करते हुए वीचमें कौन कौन सी 
पर्याय आती है, उसका ज्ञान करनेक्रे लिये, और अशुद्ध पर्याय को दूर करके 
शुद्ध पर्याव प्रगट करानेक्रे लिये पर्यायदृश्टिसे बात करते हैं सो उसे वैसा सममे; 
द्रव्यद्टिको पर्यायदृष्टिम न डाले, और पर्याय दृष्टिकों द्रव्य इष्टिमें न डाले, 
वस्तुका जेसा खरूप है वैसा ही सममे सो यह्द मोक्षका उपाय है । 

आत्मा परमाणुसे शरीरदिसे और रागादिसे प्रयक्ःई तत्व है, ऐसा 
विर्वास हुए विना पूणे होनेका प्यास कैसे हो सक्ता है ! छुखी केसे हुआ 
जा सकता है: जी, कुटुमबादिसे सुख होगा ऐसा विश्वास जबतक रहेगा, 
तब्रतक परिषूंणे झात्मतलका विश्वास नहीं जमेगा | 

जीवोंको अपने स्वभावकी महिमा ज्ञात नहीं हुई, इसलिये वे पर वस्तु 
को एकत्रित करना चाहते हैं, सम्रर्ण लोकालोक को एकत्रित करनेका प्रयत्न 
करते हैं; इतना ही नहीं किन्तु यदि अनन्तानन्‍्त लोकालोक हों तो मी उन्हे 


एकन्नित करना चाइते है, ऐसी भारी तृष्णा विद्यमान है। मुझे कुछ नहीं 


चाहिये; लोकालोक तो क्या किन्तु क्षणिक धुण्य - पापकी पर्याय मी मुझे नहीं 
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चाहिये, ऐसी श्रद्धा हुई और स्वोन्मुख हुआ कि वहाँ मर्यादा आ जाती है, 
ओर जिस वस्तुको एकत्रित करना चाहता है, उसकी मर्यादा नहीं होती । जीव 
परोन्मुख द्ोता है ओर परको ग्राप्त करनेका प्रयज्ञ करता रद्दता है। अनन्त 
: बब्य, चेत्र, काल और अनन्तपुण्य - पापके भाव इसप्रकार अनन्तानन्त वस्तु- 
श्रोंको प्राप्त करे और उन्हें मोगनेका भाव हुआ करता है, उसमें से छुख 
ओर शाति प्राप्त करूँ ऐसे भावकी मर्यादा नहीं होती । यदि संयोगी वस्तु मिल 
जाती है तो उसके रागके दाइमें ओर यदि चली जाती है, तो उसके द्वेषके 
दाहमें जलता रहता है । जितने समय स्वय रहता है उतने समय तक संयोगी 
वस्तु नहीं रहती, इसलिये दुःखका वेदन किया करता है | यदि वह वस्तु रहती 
है तो रागकी पीड़ा और नहीं रद्दवती तो हेेषकी पीड़ा द्योती रहती दे | अनन्त 
वस्तुओंको ग्राप्त करनेके भावमें एक वर्ष, दो वर्ष, दस वर्ष, और सारा जीवन यों 
ही व्यतीत करके दूसरे भवमें जाता है, और वह्०ं। मी वही भाव बना रह्दता है। 
' इसप्रकार जीव यों ही अनन्त भवोंमें अनन्त काल इस दाहमें व्यतीत कर 
देता है। 
यदि संयोगी वस्तु रहती है तो रागका दुख और न रहे तो द्वेषका 
दुःख हुआ करता है। उस वस्तुमें कहीं शाति नहीं मिलती । जैसे जेसे उसे 
प्रात्त करने ओर सम्रह् करने का माव किया त्यों-त्यों दाह बढ़ती गयी, ओर 
किंचितमात्र मी शाति नहीं हुई । यद्द तो बाह्य वस्तुओंकी बात है, 
किन्तु श्रान्तरिक परिणामोंका मी यही हाल है| जीव आन्तरिक शुभाशुभ 
बिंकारी परिणार्मोको बनाये रखनेका प्रयत्न करता है, तथापि वे नहीं रह सकते | 
झात्मा नित्य शाश्वत्‌ है ओर पुण्य -पापकी बृत्ति अशाश्वत्‌ है । रागके 
छोटेसे छोठे भागको बनाय रखना चाहे तो बह नहीं रह सकता वह्द दूसरे ही 
क्षण बदल जाता है, क्योंकि वह आत्माका खभाव नहीं है, इसलिये भान्तरिक 
/ परिणाम मी सदा नहीं टिकते । इसप्रकार कोई मी वस्तु उतने समय तक नहीं 
"रहती, जितने समय भात्मा रहता है। इसलिये दाह ज्योंकी त्यों बनी रहती 
है। अनन्त कालसे ऐसा ही करता आया है, तयापि तृष्णा पूरी नहीं हुई, 
इसलिये परमें किसीने सुखका अनुभव नहीं किया | इसलिये विचार कर कि 
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परकी तृष्णामें दाहके अ्रतिरिक्त और कुछ नहीं है, इसलिये अपने बि्तार 
बदल | बाहर तो कहीं मी सुख नहीं है, किन्तु जो एक मात्र आत्मा है उसमें 
एक साथ अनन्त गुणोक्रा संग्रह विद्यमान है, उस ओर उन्मुख हो । उसमें से 
शाति ग्राप्त होगी । । 

अज्ञानीकी दृष्टि बाह्य पदार्थों पर जाती है, इसलिये वह अनन्त पर 
पदार्थों प्राप्त करना चाहता है, परन्तु एक समयमें सम्पूर्ण-अनन्त पदार्थ 
उसके पास नहीं आ सकते । एक आत्माने शरीर, मन, वाणी खासोच्छवास 
ओर इन्ह्रियोंके रूपमें अनन्त परमागणुश्रोंको अनन्त बार ग्रहण किया है, तथापि 
उसके द्वारा अगृहीत अनन्तानन्त परमाणु इस लोकमें ठसाठसत भरे हुए हैं, 
ओर जिन्हे अनन्त कालमें भी ग्रहण नहीं किया जा सकेगा ऐसे अनन्त पर- 
माणुओंका समूह सम्राह्मत्मक रूपसे इस जगतमें विद्यमान है | मिध्याश्रद्धाके 
विषयमें बाहर लक्ष करता है, तथापि अनन्त एकत्रित नहीं हुआ, ओर वह 
एकत्रित हो मी कद्देंसि ? वह पर वस्तु तेरे अघीन नहीं है, पर बस्तुमें अच्छे-* 
चुरेकी कल्पना करने वाला तू खय ही है | पर वसतुमें कुछ अच्छा -बुरा है 
ही नहीं | वह पर वस्तुर्ये तो यो ही पड़ी हुई हैं, उनमेंसे भच्छा - बुरा किन्हे 
कह्दा जाये * ओरकी तो बात क्या किन्तु नर्क बुग और खर्ग अच्छा है, इस- 
प्रकार अपनी अज्ञानतासे परमें मेद कर रहा है | 

अब यदि तुमे अपनी आत्माकी शक्ति प्रगठ करनी हो, आात्माका 
घुछ चाहिये हो, और अपना कल्याण करना हो तो बाहरसे हटकर अपनी 
ओर उन्मुख हो, और फिर देख तो तुमे ज्ञान होगा कि-पर वस्तुकी चाइसे 
मेरे खमाषकी इत्मा हो रही है | भरे | मुझे पर बस्तुकी आवश्यक्ता ही कहाँ 
है * सेरे भाष्मामें एक समयमें अनन्तानन्त गुणोंका समूह विद्यमान है, उन 
युणोंकी पर्यायको मै अपने ही पुरुषार्थ द्वाय प्रगट का सकता हूँ। ऐसा 
विश्वास द्वोने पर खमात्र पर्यायका अनुभत्र होता है, झात्मशाति ग्रगढ होती 
न से किक 2 के अतरगमें अनन्त ज्ञात हुआ 

रश्‌ नन्‍्त है । वह एक एक समय 


र 
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में बढ़ता हुआ झनन्त नहीं द्वोता किन्तु वर्तमान एक समयमें अनन्त है। 
सम्यकूटृष्टि अपने मीतर देखना है कि मुझमें अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, 
अनन्त स्थिरता, अनन्त खच्छुत्व शक्ति, अनन्त विभुल शक्ति, भनन्त प्रमुत्व 
शक्ति, इत्यादि शक्तियोंका श्रनन्तानन्त सम्रह्न विद्यमान है। जो सम्पक्‌ ज्ञानी 
उन अनन्त गुर्णोकी पर्यायोंका अनुमब करता है, उसकी शाति कोई पर पदार्थ 
दूर नहीं कर सकता । 

जिसकी दृष्टिप्ते योग या पुण्य - पाप पर है, उसे कभी झुख - शांति 
नहीं होती | लोग कहते हैं कि ऐसे तो श्राप समीको छोड़ देना चाइते हैं 
उनसे कहते हैं कि हाँ, चिदानंद आत्माके अतिरिक्त सब कुछ छोड़ देनेकी 
श्रद्धा किये बिना घर्मका प्रारम्भ नहीं हो सकता । हे भाई! यद्द तो तेरी प्रभुता 
के गीत गाये जा रहे हैं । जो वस्तु तेरी नहीं है वह तुस्में नहीं रह सकती, 
तू उसे नहीं मोग सकता, मला उससे तुके छुख कैसे छ्ोगा ? इसलिये जो 
तुममें है, तेरे भी तरसंग्रहमत्मक रूपसे विद्यमान है, जिम्तते मेट हो सकती है, 
ओर जिसका अनुभव हो सकता है, उसका अनुभव कर | शांतिकी यह सबसे 
पहली बात है, सम्यकृदशनत्री बात है, यह कहीं छट्टे गुणास्थानक्री बात नहीं 
है, छुट्टा गुणास्थान तो सम्यकूदशनका फल है । सम्यकृरशनके फल खरूप 
ही चारित्र और केत्रलज्ञान है। में भनंत गुणोंकी शक्तिताला तत्व हूँ, इस- 
प्रकार ख के अनन्त विश्वासमें परका विश्वास टूट जाता है, ओर परका 
अनन्त विश्वास टूटनेसे ख का विश्वास हो जाता है, और उस विश्वासमें से 
आनन्‍्तरिक चारित्र प्रगठ होता है, जिसका नाम मोक्षमाग है । इसके अतिरिक्त 
दूसरा कोई मार्ग नहीं दे | कद्दा मी है कि-/« एक होय प्रयकालमें परमारयको 
पथ ” | मोक्ष मार्ग दो चार नहीं द्वोते किन्तु एक ही होता दै। आचार्यदेवने 
ऐसी श्रपूर्व बात कही है, यदि उसका रंग चढ़ जायें तो स्वोन्मुख होते देर 


“ न लगे। 


यह मिथ्यात्व आदि गुरास्थान पौद्कलिक मोद्द कर्मकी प्रकृतिके उदय 
पूर्वक होते हैं इसलिये सदा अचेतन हैं। अपने लक्षणसे विलक्षण भाव मिल 


"लक्षण वाला भाव, मोह कर्मके निमित्तसे होने घाला भाव तेरा नहीं है, किन्तु 
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; बह पुद्ठलके निमित्तते होता है, इसलिये वह पुह्ल है । चौदह गुणख्ानोमिं 
भंग द्वो जाता है, क्रमशः एकके बाद एक श्रवस्था होती है समी गुणस्थानों 
की अवस्था एक साथ नहीं होती । अनन्त गुणोंका पिंड आत्मा एक साथ है,उस 
पर लक्त देनेसे श्रखंड खभावकी प्रतीति द्दोती है। शरीरदि बाह्य वस्तुका लक्ष , 
. छोड़ देना चाहिये, इतना ही नहीं किन्तु कर्मोक्रे विषाकके कारण आत्माकी 
. पर्यायमें जो मेद होता है उसका मी लक्ष छोड़कर भनन्तानन्त गरुणोंके पिंड- 
रूप श्रात्माका लक्ष करे तो उसमें छुख और शाति है। 

सम्यकूदरशीनका विषय सम्पूर्ण भरत्मा है, वह ख विषय है। मोइके 
निमित्तसे जो मेद होता है वह पुद्ल है | जो गुणस्थानोंकी निर्मल पर्याय द्वोती 
है, वह जड़ नहीं है, किन्तु मोह और योगके उदयके कारण गुणस्थानके जो 
मेद द्वोते हैं, उस अपेक्षासे गुणस्थानको जड़ कहा है | यह तो श्रद्धाकी बात 
है | पर पदार्थों पर और अवस्था पर जो लक्ष जाता है, उसे छोड़ । खेड पर 
लक्ष देनेसे अखंड खभाव प्रगठ नहीं होगा, किन्तु अखंड पर लक्ष देनेसे-, 
उसमें से पर्याय प्रगट होगी | यह्द अपर सूत्र है, इसका मनन करना चाहिये, 
तभी यद्द बात समभमें आयेगी | * यद्द बात मेरी समझें नहीं आ सकती ! 
ऐसी धारणा बना लेनेसे ओर जिज्ञासाके बिना केसे समभमें भा सकता है * 
न समसनेकी शन्न्य ही भाड़े आती है | इसी शल्यको लेकर केवली मगवानके 
पास भी गया, किन्तु वहाँसे यों ही कोरा चला आया | केवली भगवानका जो 
उपदेश द्वोता है वह इसलिये होता है कि जगत जीव समझ सकें | यदि वह्द 
तुमसे प्रदरा न हो सके तो वह उपदेश भी व्यर्थ सिद्ध होगा | इसलिये इस शल्य 
की निकाल दे कि-मेरी समभमें नहीं आयेगा । जब कि दुसरे जीवोंकी समझ 
में आ सकता है तब तेरी समभमें क्‍यों नहीं आयेगा ? 

यह विषय अतरंगसे सम्बन्ध रखता है | झ्रात्मा पर लक्ष देना कि मै 
आत्मा अखड हूँ, परिपूर्ण हूँ, शुद्ध हैं सो यह भात्माका विषय है | विषयका 
अर्थ है ध्येय | -- 

गुणस्थानके मेदोंका लक्ष छोड़ दे, क्योंकि वे कर्मके निमित्तते द्ोने 
वाले मेद है। बह पर निमित्तक भारोग है, इसलिये उसकी दृष्टिको दूर करके 
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अखेड चेतन्यमें अनारोपित दृष्टि करानेके लिये चौदह गणस्थानोंकी अवस्थाको 
जड़ कहा है | 


४ कारणानुविधायीनि कार्याणि ” शर्पात्‌ जैसा कारण होता है, 
तदूनुसार वैसा ही कार्य होता है | जैसे जौ प्रूवंक जौ ही होते हैं, चने नहीं 
” होते, तदूनुसार पुन्‍्नलके निमित्तस' जितने मग होते हैं उन्हें भी पुद्रल ही कद्दते 

हैं | इसप्रकार त्रताव्॒तके परिणाम और शुभाशुभके परिणाम मी पुद्ललके कारण 
द्वोते हैं इसलिये वे द्रव्यदृश्टिसे पुद्नल ही हैं | अपेच्ताके भग होते हैं, और भग 
पर लक्ष जानेसे विकल्प उठते है । पुद्लकी उपस्थितिसे मंग होते हैं इसलिये 
वे जड़ हैं | वे मंग व्यवहारसे भात्माके कहलाते है, किन्तु वे निश्चयसे भात्मा 
में नृीं हैं | इसीप्रकार सर्वत्र समझ लेना चाहिये कि जद्दों। व्यवहारसे वात 
होती है, वहाँ वह वास्तवमें वेसी नहीं है। 

आचायदेव कहते हैं कि आत्मा अनन्त शक्तिका पिंड है, वह तुमे 
बतला रहे हैं कि भ्ात्मा ऐसा है, तेरी छुगन्ध तुझमें ही विद्यमान है, उसका 
अनुभव पूर्वक उपभोग करना तेरे हाथकी बात है । 

चौदह गरुणस्थान सव्वथा जड़ नहीं हैं, ने चेतन्यकी अवस्था हैं. 
किन्तु उनमें जड़का निमित्त है, इसलिये जड़ कह्दा है। वह चौदह गुणस्थानोंका 
भेद तेरा खरूप नहीं है, यदि वद्व तेश खरूप हो तो सिद्धोमें मी चौददों 
अथवा कोई सयोगी अयोगी इत्यादि गरुणस्थान रहना चाहिये, किन्तु वहाँ कोई 
भी मंग नहीं रहता, वहाँ कर्मके निमित्तते मग होते है, इसलिये वे जड़ हैं | 
किन्तु गुणस्थानोंकी अवस्था चैतन्यमें होती है । 

मिथ्यात्वी जीवको श्रमीतक आतरिक शांति ग्राप्त नहीं हुईं, उसे सम- 
भांते हैं कि आत्माका खरूप समझ और उसमें स्थिर हो तमी शाति मिलेगी, 
दूसरे किसी उपायसे शाति प्राप्त नहीं होगी। मिथ्यात्रादिको नष्ट करनेका यह 
एक ही प्रकार है, और परिभ्रमण करनेके अनेक प्रकार है । विपरीत श्रद्धा एक 
प्रकारकी है किन्तु उसके परिश्नमण करनेके फल खरूप नरकगति, देवगति, 
तिथैचगति इत्यादि अनेक प्रकार हैं | झात्मामें अनन्तगुण विद्यमान हैं, उनके 
अतिरिक्त तुमे और किसकी चाह्ट है ? यह कुठ्ुम्बादि संयोग कमी साथपमें रहने 
वाले नहीं हैं । 

४६ 
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अनन्तगुणोंका पिंड सम्पूणे भाव्मा वरतमानमें प्रति समय परिपूर्ण भरा 
हुआ है | वही सम्यकूदशन, सम्यकज्ञान ओर सम्यकूचारिन्रके प्रग८ करनेका 
कारण है । सम्यकूदशनकी पर्याय मी चारित्रकी पर्यायको प्रगट करनेमें परमार्थत 
कारण नहीं है, क्योंकि सम्यकूदरन अवस्था है; किन्तु श्रद्धाका विषय जो , 
समस्त परिवरण दृव्य है, उसके विषयके बलसे' पौँचवें छुट्ठे गुणस्थानकी चारित्र 
की पर्याय प्रगट होती है | पर्यायके लक्षसे पर्याय पग्रगठ नहीं होती, भपूर्ण 
पर्याय पूर्ण पर्यायका कारण नहीं हो सकती, क्योंकि जो कम निर्मल पर्याय है, 
वह अधिक निर्मल पर्यायकों कैसे प्रगट कर सकती है किन्तु अखंड परिषृण 
के लक्षसे ही अधिक निर्मल पर्याय प्रगट होती है । 
आचायदेव कद्दते हैं कि तूने कम को, कम निमित्तक भावको और 
परवस्तुको अपना मानकर अपनी गोद भर रखी है, अब उसे एक बार खाली 
कर, परका आग्रह छोड़, भारका त्याग करके इलका हो, एक बार सम्पूर्ण 
आग्रह छोड़कर सब ओरसे उठ खड़ा हो, ऐसा करनेसे यह बात तेरे मनमें ( 
जम जायेगी, यदि कहीं मी चिपक रहा तो फिर हिल - डुल नहीं सकेगा, इस- 
लिये एकबार तो रागसे मुक्त होकर यद्द अनुभव कर कि मै राग रद्दित हूँ फिर 
चाहे मले ही राग भाये किन्तु एकबार तो पलला भाड़कर खड़ा द्वो जा कि 
जिससे समझें आ सके कि सत्य क्या है। कर्मोंके निमित्तसे होने वाले गुण- 
स्थान इत्यादिके मग-मेदोंसे उठाकर तेरी दृष्टि अखंड खभावमें लगानी है, इस- 
लिये आचार्यदेव कहते हैं कि एकत्रार सत्र ओरसे पल्‍्ला फ्राड़कर खड़ा हो जा 
ओऔर कहीं भी जंशमात्र मी चिपका मत रद्द ! 
गुर्णोका विकास हुए विना यह माने कि मेरे गुण विकसित हुए हैं, 
तो गुणोंक्रे खिलनेसे जो शाति मिलनी चाहिये वह्द नहीं मिलेगी | अखंड 
भाग्माकी श्रद्धा किये विना गुण नहीं खिलते | जौ पूर्वक जौ ही होते हैं, इस 
। न्यायसे गुणस्थान मी पुद्तल ही हैं, जीब्र नहीं । गणसलानोंकी शचेतनता 
।. आगमसिद्ध है। जी पूर्वकक्ी युक्ति देकर गुणस्थानोंकों जड़ और शआगमकी- 
साक्षी देकर उनका अचेतनत्व सिद्ध किया है। गोम्मटसार जैसे व्यवहार 
*  शाल्लोर्मे मी चौदद गुणस्थानोंको मोह ओर योग निमित्तक कहा है फिर इस 
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अध्यात्म शास्रमें तो वैसा कहेंगे ही । 
भगवानकी दिव्यध्वनि आगम है | आगममें मी यही आदेश है, कि 
तू चैतन्यघन सम्पृणे निर्मल है, यदि उसपर दृष्टि डाले तो वही मोक्षमागका 


[ ७ 
& प्रारम्म है | उस मार्गको प्राप्त करनेके बाद उसमें बीचमें पाँचवा, छुट्टा गुण- 


लीं 


१ 


स्थान इत्यादि क्या क्‍या ञआता है, इसे साधक श्रवश्य समझ लेगा । जो 
व्यक्ति जिस माग पर चल्ना ही नहीं उसे क्या मालूम हो सकता है, कि मार्गमें 
क्या क्‍या श्राता है ? इसीग्रकार जिसे मोक्त मागेकी ग्रतीति हुई है, उसे सत्र 
कुछ ज्ञात द्वो जायेगा । पहले आध्माको अतरगसे स्वीकार कर, फिर उसके 
अभ्यासप्ते यथार्थ निणेय होने पर निर्विकल्प अनुभव होगा। 

चैतन्य खभावसे व्याप्त, आत्मासे मिन्नरूप गुणस्थान -मेद ज्ञानियोंके 
द्वारा खय उपलम्यमान होनेसे मी सदा उनकी अचेतनता सिद्ध होती है। 

युक्ति, आगम ओर भनुभवसे सिद्ध है कि गुणस्थान जड़ हैं । युक्तिमे 
जौ पूर्वक जौ होनेकी बात कही है, आगममें कर्म निमित्तक गुणस्थान बताये 
हैं, ओर अलुभवमें भंग-मेद नहीं होते | इसप्रकार तीनों तरहसे गुणस्थान 
अचेतन सिद्ध किये गये हैं । अवस्थासे लक्ष छूटे और ख में एकाग्र हो, तब 
आत्माका अनुभव द्ोता है, ओर परका पक्त नहीं रहता, भंग -मेदका लक्ष 
नहीं रहता। मंग- मेद सम्यकृदशनका विषय नहीं हैं | इसप्रकार मेद 
ज्ञानियोंके द्वारा गुणस्थानकी अचेतनता सिद्ध होती है। गुणस्थानकी 
पर्याय. झआात्मामें द्ोती है, जड़में नहीं, किन्तु मग-मेद सम्यक्‌- 
दर्शीनका विषय नहीं हैं, इसलिये गुणास्थान अचेतन हैं | इस बातको ज्योंकी 
त्यों ग्रवार्थशलया माने तो उसका मोक्ष हुए विना न रहे | यह खरूप जैसा है, 
वैसा ही समझकर उसकी ग्रतीति करके स्थिर द्वो तो उसमें ज्ञानकी ओर पुरुषार्थ 
की अनन्त क्रिया आ जाती है । 

देव, गुरु, शास्रका प्रेम किये विना ख्री, पुत्र कुठ्ुम्बादिका राग नहीं 
छूटता । शरीर और कुटुम्बादिकी अपेक्षा देव, गुरु, शाख्रके प्रति अनन्त गुना 
प्रेम बढ़ जाना चाहिये । यदि देव-गुरु-शात्षकी अपेक्षा शरीर और कुटुंवादि 
के प्रति प्रेम बढ गया तो वह अनन्‍्तानुबन्बी राग है | सम्यकूदशन दोनेके 
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बाद तो देव, युरु, शाञ्रके प्रति भपार भक्ति हो ही जाती है, किन्तु उससे पूर्व 
मी सतकी जिज्ञासामें देव - गुरु - शात्रकी ओरका राग बढ़ जाना चाहिये | इस- 
प्रकार सतकी जिज्ञासामें मी देव, गुरु, शात्रकी ओरकी भक्ति पइले आती है। 
ज्यों ज्यों जे जे योग्य छे तहों समजवुं तेह! | यद्यपि राग बन्धन है, किन्तु. 
वह बीचमें आता अवश्य है । जिस भावसे तीथैंकर नामकमकी प्रकृतिका बध 
द्ोता है वह मी वन्‍्धन है । वह तीथैकर प्रकृति आत्माको लाभ नहीं पहुँ- 
चाती | तीथैकर देत्र मी रागको दूर करके वीतरागठा प्रगठ करते हैं, वही उन्हे 
लाभ करती है । 

जैसे गुणस्थानको अचेतन कहा है, उसी प्रकार राग, द्वेष, मोह, 
प्रत्यय, कर्म, नोकर्म, बगे, वर्गणा, स्पधक, अध्यात्मस्थान, अनुभागस्थान, योग- 
स्थान, वन्धस्थान, उदयस्थान, मार्गणास्थान, स्थितिबरन्धस्थान, संक्लेशस्थान, 
विशुद्धिस्थान, ओर संयमलब्धिस्थान इज्यादि समस्त भग भी पुदूगलके निमित्त 
से होनेसे अचेतन है। चेतन्यके अखणड. स्वभावमें भग मेद नहीं हैं | चेतन्य] 
भात्मा अनन्त गुणोंका अमेद पिंड है। उसकी श्रद्धा किये विना धर्मका वास्त- 
विक प्रारम्म नहीं होता । इसलिये पहले यथार्थ श्रद्धा करनेका जिनेन्द्र भगवान 
का उपदेश है | | 

पद्ल्ले देव - गुरु - शाख्रकी यथार्थ लक्षणोंके द्वारा परीक्षा करे, और 
फिर उनके द्व।रा जो वस्तु खरूप समझाया गया है, उसे खय बहुमान और 
अपणता। पूर्वेंक्त समझनेका प्रयास करे । देव और ग़ुरुके आन्तरिक हृदयकी 
मूल प्रयोजनभूत परीक्षा करे, और फिर वे जेसा कह्टे तदजुसार बहुमान और 
अपणाता पूर्वक सममनेका प्रयास करे | जिसे सतकी जिज्ञासा जायृत हुई है, 
वह सतको यथार्थ लक्षणोंत्े पहिचान सकता है | किन्तु यदि कोई यह कहे 
कि पहले मुके सब्रका सब समझा दो उसके वाढ तुम्हे मानूँगा तो इसमें 
माननेकी वात ही कहा रही £ भमुक प्रकारसे समझाने पर जिसे उसमेंसे सतकी 
जिज्ञासा जागृत हुई हो वह नि्णेय कर सकता है कि यह सत्‌ है, ओर फिरजैसा * 


वह समझाये उस प्रकार खय॑ यथार्थ समझकर वस्तु खरूपका निणेय करके 
उसमें स्थिर दो तो छुषको ग्राप्त होता है | 
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भात्मामें कर्मतयोगसे जो विकार विद्यमान है, वह आत्माके खमावमें 
नहीं है। जो द्वितका इच्छुक है, उसे कर्मोंके मेदका लक्ष छोड़कर खभाव पर 
दृष्टि करनी चादिये यही द्वितका उपाय है । आत्मा वस्तु है, वह परिणामी है, 
बदलती है, ओर झअवस्था बदलते बदलते अनन्तकाल तक रद्दती है, किन्तु एक 
समयमें एक ही भवस्था प्रगट होती है | अनन्त गुणोंकी मिलकर अनन्त अव- 
स्थाएँ प्रगठ होती हैं | भूत और भविष्यकालकी अन्य अवस्थाएँ झात्मामें द्रव्य- 
रूप होती हैं | ऐसे आत्मखरूपको लक्षमें, प्रतीतिमें बिठाये तो धर्म हो। - 

झनन्तानन्त पर्यायोंका पिंड गुण, ओर झनन्तानन्त गुण पर्यायोंका 
पिंड द्वन्‍्य परिपूर्ण है | किन्तु उस परिपूर्ण स्वभावकों समझाने वाक्ते देव, गुरु- 
शास्त्र कौन हैं; यद्द जाने बिना परिपूर्ण स्वभाव नहीं जाना जाता | स्वमावको 
समफानेवाला सच्चा निमित्त क्या और कौन है, इतना विवेक करना न आये 
तो आत्माके परिप्ृणे स््रभावका परिचय नहीं हो सकता | सच्चा या मभूठा 
निमित्त कौन है, इसप्रकार जिसे निमित्तके अन्तरकी जानकारी नहीं है, वह्द 
झपने उपादानको ही नहीं पहिचान सकता । जिसे सच्चे और भूठे देव, गुरु, 
शास्त्रका विवेक अथवा उनका अन्तर या मेद करना नहीं भाता, उसके अत- 
रामें अपना सम्पूणें स्त्रभाव नहीं जम सकता, क्योंकि सच्चे और झूठे देव॑- 
गुरु -शास्त्रकी सत्‌ जिज्ञासा पूवेक परीक्षा करना सो प्रथम पात्रता है । उस 
पात्नताको पद्चले प्रगट किये बिना आन्तरिक वास्तविक स्वभाव कट्देसि जम 
सकता है ? सच्चे देव गुरु स्वय परिप्रू्ण स्वभावको समझे है, और दूसरोंको 
समझाते हैं | सच्चे देव, गुरु और शास्त्र भात्माके परिप्ुणे स्वरूपको बताते हैं, 
तथा कुगरुरु, कुदेव, कुशाल्र, भरात्माका विपगीत खरूप समझभाते है, इनमेंसे 
जिन्हें सच्चे फूठेका विवेक करना नहीं भाता उसका सच्चा पुरुषार्थ जागृत 
नहीं-होता । जिसे एक समयमें परिपूर्ण स्वभाव पर लक्ष करना है, उसे प्रशस्त 
और अप्रशस्त रागके निमित्तका विवेक करना द्वोगा | यदि स्व -परका वर्तमान 
अवस्थाका विवेक करना न शआया तो अतरगमें भरे हुए परिप्रणे अखण्ड निर्मल 
स्वभावका विवेक करके पुरुषार्थ कहोँप्रे लदित होगा * 

सच्चे देव-गुरु-शात्र रागमें लगानेके लिये नहीं किन्तु परिषृणे खभाव 
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को पद्दिचाननेके लिये, खलक्ष करनेक्रे लिये है। किन्तु ऐसा न समझकर खय 
शंगके चकक्‍्करमें पड़ जाता है, सो वेह पुण्यवन्ध करेगा, किन्तु स्वोन्मुख नहीं 
होगा, और इसलिये वद्द परिपृणं खमावकों नहीं पहचान सकेगा। देव-गुरुँ- 
शात्ष कहते हैं कि तू यथार्थ निमित्त तक पहुँच चुका है, शुभरागके निकट 
आगया है, अब तू कुलॉंट खा और अतरंगमें अपने परिपूर्ण स्वभावको पह्िचान | 
गुणस्थान इस्यादिके भंगोंको आगम ओऔर युक्तिसे जड़े कहा है, उसे 
शिष्यने लक्षमें ले लिया, सच्चे निमित्तोंसे सत्यको स्वीकार कर लिया है और 
मरिथ्या आगम तथा युक्तिको मिथ्यारूपमें स्वीकार कर लिया है | यह सब परि- 
पृणे स्वमभावकी ओर उन्मुख होनेको किया है । आत्माके लक्षका अम्यास करते 
करते आात्मानुमव द्वो गया ओर अन्य राग इत्यादिका लक्ष छूट गया है। 
चौदद गुणत्थान मोह और योगके निमित्तसे होते हैं इसलिये वे 
पुद्नल हैं, इस प्रकार आगम और युक्तिसे सिद्ध की गई बात जिसके मनमें नहीं 
बैठती उसे भाव्मानुभत्र नहीं दो सकता ) 
सच्चे देव, गुरु, शात्र और सच्ची युक्तिकी ओर जिसका लक्ष है, 
'चद्द शुम राग है, जो कि कुगुरु, कुदेब, कुशात्न और अशुभभावोमें नीचे नहीं 
“गिरने-देता । वह जीव आत्माके लक्षपूवेक जिज्ञासा माव से सुनता है, उसका 
'माव अपनी ओर लक्ष करनेका होता है। इसप्रकार परिपूर्ण खभावका लक्ष 
होनेसे लक्षसे लक्षको बढ़ाते हुए आत्मानुभव होता है, खसवेदन होता है, और 
निमित्तका लक्ष छूट जाता है । 
यदि ऐसा लक्ष दो जाये कि अविकारी आत्मा निराला है, मुक्त है, 
तब देव, गुरु इत्यादि निमित्तको निमित्तके रूपमें कहा गया है | आचार्यदेव 
कइते हैं कि भाई ! तुमे चुक्ति आगमकी बात जम गई तमी तो दूने निमित्त 
का स्वीकार किया है। तूने देव - गुरु -शात्रके कथित भाशयकों पकड़ लिया, 
भर्थात्‌ तने अपने परिपूण स्वभावकों लक्षमे ले लिया और अपनी ओर उन्पह्रुख 
हुआ तब सच्चा निमित्त निमित्तरप कहलाया। 
5 8 जलन कमर जकिकल ले 
) नुभवसे कहेँगा, उसी प्रकार यहेँ। ६८ 


जीवाजीवाधिकार गाथा ६८ [ ४७१ 


वीं गायामें जीवाजीवाधिकारको प्रूणे करमे हुए धुक्ति आगम ओर अनुभव बही 
बात कही है | इस प्रकार भाचाय देवने पाँचवीं गायासे जैसा प्रारम्भ किया 
या उसी प्रकार यहाँ समाप्त किया है । 

भवका अन्त करने वाले पुरुषका आश्रय लिये बिना भवका भन्‍्त 
नहीं होता | मवका अन्त करनेवाले निमित्तरूप आलम्बनमें देव, गुरु, शाख 
और भीतर मवका झअन्त।करनेवाले श्ात्माका भपनी ओर उन्मुखताका' पुरु- 
पार्थ है, इसप्रकार अंतरंगमें स्वयं और बाहामें देव-गुरुशाजका भाश्रय लिणे 
बिना भवका अन्त नहीं होता | 
5- शुद्ध दव्यायिकनयकी दृष्टिमें चैतन्य अमेद है, और ठसके परिणाम 
माँ स्वाभाविक शुद्ध ज्ञान, दशन हैं । द्व्यार्थिक्नय अर्षात्‌ जिसे द्रव्यका प्रयो- 
जन- है, किन्तु राग-द्वेष तथा भंग-मेदका प्रयोजन नहीं है । ढालकी दो बाजू 
द्वोती हैं, भर्यात्‌ ढालको देखनेके दो पहलू ोते हैं । उनमेंसे जो एक पहलू 
को देखता है, वह दूसरेको नहीं देखता, इसी्रकार जिसे आत्माके भमेद ख- 
भावकी ओर देखनेका प्रयोजन है उसे राग-द्वेष, भंग-मेदका मूल्य नहीं है, 
उसे उस ओर देखनेका कोई प्रयोजन नहीं है । 

-- बस्तु, उसके गुण और उसकी पर्याव मी निर्मल है, किन्तु क्र्मके 
निमित्तसे- जो भग-मेद द्वोते हैं वह उसका खभाव नहीं है | जो निमित्ताधीन 
मेद होते हैं वे भात्माके नहीं हैं । किन्तु स्वभावोन्मुख होता हुआ आब डसका 
है। पहले जो २६ बातें कही गई हैं, उनमें केवलज्ञानकी पर्यायकोी अक्षग 
नहीं कर दिया है, किन्तु केबलज्ञानकी भूमिकामें जो कम्पनका विकार है उसे 
झलग कर दिया है, इसीग्रकार चौददव गुरास्यानोमिं निर्मल चेतन्यकी अरगठ होने 
वाली पर्यायक्रों अलग नहीं क्र दिया है, किन्तु निर्मल पर्यायके बढ़ने पर उस 
उस भूमिकामें साथ ही साथ जो मोहके मेद रहते हैं, उन्हें अलग कर दिया 
है । वैसे जो निर्मल पर्याय बढ़ती जाती है, वह तो चेतन्यका ही भाव है। 
यहाँ यद्द कह्दा है. कि ये. सचे देव, गुरु, शाखको पहिचान ओऔर खसनन्‍्मुल 
हो । राग जितने जितने अशर्में दूर द्वोता है, उतने उतने मंशर्े निर्मल पर्याय 
-का भलुभव होता है। सिद्ध-होने पर सम्बृण निर्मल पर्याका अलुमव रह जाता 


जन निज: 
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है | सिद्ध होनेके बाद उसमें प्रति समय निर्मल निर्मल अवस्था होती रहती है। 
एक समयके बाद दूसरे समयमें दूसरी अवत्थाका और तीसरे समयमें तीसरी 
अवस्थाका अनुभव होता है, इसमप्रकार प्रति समय परिणमन होता ही रद्दता है । 
यदि कोई कहे कि सिद्धोंमें परिणमन नहीं होता तो उसका यह कथन मिथ्या 
है। समस्त पर्यायोंका अनुभव जाने एके काल ग्रगट केवलि मगवताका मेल + 
कैसे वैठेगा ? एक ही समयमें नहीं होता, क्योंकि यदि एक समयमें ही संबका 
उपमोग हो जाये तो दुसरे समयमें उपभोगके लिये' कया रहेगा * इसलिये ऐसा 
नहीं है, किन्तु सिद्धोंको प्रति समय आनन्दका नया नया अनुभव होता ही 
रइता है, वे समस्त पर्यायें स्वभावमें भरी पड़ी है, उनमेंसे प्रगट द्ोता है, इस- 
लिये जो समस्त भवस्थायें वतमानमें जिसमें भरी हुई हैं-ऐसे अखणड आत्म 
स्वमावका विश्वास करना चाहिये, उसीकी प्रतीति करना चाहिये । अनन्त 
सामथ्यसे परिपूणे द्रव्य ही लक्ष देने योग्य है, वही द्व्यार्थिकनयका विषय है 
आर वही सब प्रथम धर्म है । 

पर निमित्तसे होनेवाले चेतन्यक्रे विकार दया, दान, हिंसा, झूठ 
इत्यादिके भाव चेतन्य जैसे दिखाई देते हैं; वे चैतन्‍्यकी अधभ्रस्पामें होते हैं, 
कहीं जड़में वे भाव नहीं होते, किन्तु वे पर निमितसे होते हैं और वे- चेतन्य 
की सर्व अवस्थामें व्याप्त नहीं हैं, वे भाव सब अवस्थाओंमें नहीं रहते इसलिये 
वे चैतन्यशुन्य हैं, ओर वे चैतन्यस्वमावसे शुन्य हैं इसलिये जड़ हैं | णदि वे 
पुयय-पापके भाव सिद्धोमिं या परमात्म दशामें रहते हों, तो वे भ्ात्माके भाव 
कहे जा सकते हैं, परन्तु सिद्धोर्मे या परमात्मामें वे भाव नहीं होते, इसलिये वे 
जब हैं । 

आगममें मी उन भारवोको अचेतन कहा है । यह कहकर यह सिद्ध 
किया है कि जो आगम आत्माके परिप्ण.ं खमाव और उसके विकारीमाबका 
बर्णेन करता है, तथा जो यद्द बतलाता है कि विकार अचेतन है, पर निमित्तसे 
होनेवाला माव है, वह सच्चा आगम है | जिस आगममें निमित्ताधीन होनेवाले ' 
भावोकी एकान्तसे भत्माका भाव कहा हो, पराश्नित या परावलम्बी मार्षोको 
झात्माका माव कहा हो ओर जो जात्माके सच्चे स्वभावका वर्णन न करे बह 
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त्ताधीन द्ोनेवाले चैतन्यके भावोंसे पृथक मात्र पणे निर्मम खरूप चैतन 
बताये वही सच्चा आगम है | इसलिये सच्चे आगमको जाने विना अपने 
उपादानको-नहीं जाना जा सकता | 
*- ओर फिर भेदज्ञानी मी उन पुए्य-पापके भावोंको चैतन्यसे * 
- रूपमें अनुभव करते हैं, इसलिये मी वे अचेतन हैं। मेदज्ञानी अपने खभ 
- डपयोगको लगाते हैं तब बिकार अ्रवस्था टूटती जाती है, और फिर वह 
रहती, इसलिये वह श्रचेतन है। 
प्रदन/--यदि वे भाव चेतन नहीं हैं, तो क्या है  पुदूगल है 
कुछ और 
उत्तरः--पौद्गलिक कर्म परर्वक होनेसे वे निश्चयसे पुदूगल ही 
क्योंकि जैसा कारण होता है, वेसा ही काये होता है। और कर्मके निमि 
वे भेद होते हैं, इसलिये वे पुदूगल ही हैं । आत्मा ज्ञायक स्वभाववाल्ा 
है | जिसका जो स्वमाव द्वोता है, वह अप्रणे या अघूरा नहीं होता । 
स्वमाव पर लक्ष देनेसे अरपूर्णता या अधूगपन दिखाई ही नहीं देगा। 
चैतन्यखभावको देख तो जिसमें राग द्वेष या विकारी भाव है ही नहीं 
चैतन्य स्वभाव परिपृ्णे है, उसकी ग्रतीति करना ही वास्तविक प्रतीति है 
धर्मका प्रारम्म है | 
जगतमें जब किसीके अच्छे पुण्यके परिणाम द्ोते हैं. अथवा 


द्वारा पुण्यके कोई कार्य होते हैं तो वह अपनेको धन्य मानने लगता 
किंतु वह यद्ट नहीं समझता कि पुण्य तो आत्मस्वभावकी हत्या करके प्रगठ , 
वाला विकार है, वह विकारमाव नाशवान है, फिरमी उसका विश्वास 4 
है, और श्रात्मा अखंड परिपूर्ण है उसका विश्वास नहीं करता । जहाँ थोर 
पुण्य करता है, वहाँ गद्गद्‌ हो जाता है, किन्तु उसे यह पता नहीं है कि 
चज्णिक पुण्यसे शाति प्राप्त नहीं होगी । एक ओर तो कहता है कि मैंने ३ 
पुण्यकाये किये हैं, और दूसरी ओर यह्द कहता है कि न जाने अमी वि 
भव धारण करना द्वोंगे, अथवा न जाने मेरा क्या होने वाला है | इस; 
उप्ते अपने अतरंगमें विश्वास नहीं है, और मनमें सन्देद्द भरा हुआ है, 

--- अनन्त भरवोका माव बना हुआ:है, तब फिर यह यह कैसे -माना-जारें 

६० 
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उसके मनमें उन देव-गुरु आदि की बात जम गई है, जिनका अनन्तमवका 
मात हूट गया है । जिसके अंतरंगमें अनन्त मर्वोकि नाश करनेकी बात जम 
जाती है, उप्तके अनन्तमव हो ही नहीं सकते, और उसके ऐसा सन्देद मी नहीं 
हो सकता । इसलिये यह निश्चय हुआ कि पुण्य हत्यादिके विकारी भाव चाहे 
जितने हों तपापि वह आत्माके निशसन्देह होने में कारण नहीं हैं । पुण्यके 
मेंग मवका सनन्‍्देद् दूर नहीं कर सकते और शांति नहीं दे सकते, इसलिये 


निःसन्देह होनेके कारणभूत अविकारी प्रूणे भात्मस्वभाव पर लक्ष देना चाहिये। 


पराश्रयसे निःसन्देद्वता प्रगट नहीं होती, और आंतरिक शांति प्राप्त नहीं होती। 
इसप्रकार पराश्रयसे श्रद्धा और चारित्रका दोष श्राता है। 
अब यह शिष्य पृछुता है कि वर्णादिक ओर रागादिक जीव नहीं 
हैं तो जीव कौन है ? उसके उत्तरस्वरूप श्लोक कहते हैं;--- 
अनाधनंतमचल स्व्रसंवेद्यमिद स्फुटम | 
जीव: स्वयं तु चेतन्यमुच्चेश्कचकायते ॥ ४१ ॥ 
शअथे।--जो अनादि है अर्थात्‌ कमी उत्तन्न नहीं हुआ, जो भनन्‍्त 
है अर्थात्‌ जिसका कमी विनाश नहीं होगा, जो अचल है, भर्थात्‌ जो कमी 
चैतन्य भावसे अन्य रूप चलाचल नहीं होता, जो खसंवेय है, अर्थात्‌ जो खयय 
खतः ज्ञात होता है, और जो स्फुट अर्थात्‌ प्रगट है-छुपा हुआ नहीं है; 
ऐसा अत्यन्त चकचकित होने वाला चैतन्य स्वयं ही जीव है | 
यहाँ शिष्यने अस्ति रूप चेतन्य मगवानको जाननेके लिये प्रश्न किया 
है, कि जिसका भाश्रय लेने से हित हो, कल्याण हो। उसे गरुरुने उत्तर 
दिया है। 
जो भनादिसे है | जैसे किसी गोल चक्षरका कोई प्रारम्म ज्ञात 
नहीं होता, उसीग्रकार जो वस्तु भनादि है उसका प्रार्म्म कैसे हो सकता है ? 
जिसका प्रारंम नहीं है, वद्द वस्तु ही न हो ऐसी बात नहीं है। किंतु यदि आदि 
हो तो इसका भर्थ यह हुआ कि उससे पूर्व वस्तु नहीं थी, और जब वस्तु ही नहीं 
- झीतो उसका प्रारम कैसे हो सकता है ? इसलिये जो वस्तु वर्तमानमें है, वह त्रिकाल 


ञ्क 
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है, स्वतः सिद्ध दे । जो वस्तु है, उसका प्रारम्भ नहीं हो सकता, इससे सिद्ध 
हुआ कि वस्तु अनादि - अनन्त है | 

जब कि वस्तु कहीं संयोगोंसे उत्तन्न नहीं होती तो उसका नाश भी 
नद्दीं होता | एक एक गुण एकत्रित होकर वस्तु उत्पन्न हे, और फिर गुण 
बिखर जायें तथा वस्तुका नाश ह्वो जाये, ऐसा आत्माका स्वभाव नहीं है। 
बस्तुका आदि नहीं है, तो उसका अन्त मी नहीं है, किन्तु वह स्वतःसिद्ध 
है, इसलिये वस्तु किसीसे न तो उत्पन्न होती है, और न किसीसे उसका 
नाश ही होता है, ऐसा वस्तु स्वमाव है | 

इस श्लोकमें 'अनादि! कहकर भूतकालकी बात कही है, और 
अनन्त! कहकर भविष्य कालकी बात कही है, और “अचल” कह कर वर्तमान 
की बात कही है, भर्थात्‌ आत्मा वतमानमें चलाचलतासे रहित है,---अवस्थामें 
मी विकार नहीं है। जानना इत्यादि स्रभाव जैसा है, बैसा ही है, कुछ चल 
दो और कुछ भचल हो ऐसा नहीं है | अबस्थामें मी कुछ चल हुभा है, 
सो वह मी परमार्थसे नहीं है। वस्तु, वत्तुका गुण और उसकी पर्याय भचल ! 
है जिसे निभित्तका और रागका आश्रय नहीं है, ऐसी पराश्रयरहित निर्मल ' 
पर्याय है | 

आत्मा स्वसवेध है, अर्थात्‌ स्वयं खतः जाना जा सकता है । मगवान। 
आत्मा तो प्रगठ ही है वस्तु और वस्तुखमावका सामर्थ्य प्रगट ही है, वद्द कर्मा-, 
चछादित नहीं है । वस्तु आदि-अतसे रहित, वर्तमानमें चलाचलतासे रहित प्रगठ' 
स्फुट है | यदि स्वत जाने तो ग्रगट ही है, वह तेरे द्वारा ज्ञातव्य और भनुभव । 
करने योग्य है | 

चैतन्यमूर्ति भगवान आत्मा चक्चकित करता हुआ प्रकाशमान है ॥| 
जैसे भमूल्यरत्ञन चकचकित करता हुआ प्रकाशमान होता है, और वह 'चहि। 
जितने वायुवेगसे बुक नहीं सकता, उसीग्रकार स्वतः प्रकाशमान आत्माकी चक- 
चकाइटको कोई कर्म नहीं ढँक सकता । यह्दों चैतन्यक्रे अरूपी स्वमावक्ो हीरे, 
की तरह चकचकित कहा है, किन्तु वास्तवमें आत्माका कोई रग नहीं द्वोता ) 
ऐसा भाव्मतत्त किसीसे छुपा हुआ नहीं है । वह अहपी चैतन्य, भत्यत चक-' 
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पंत और प्रकाशमान स्व्य जीवर है, दूसरा कोई जीव नहीं है । यदि उस 
न्यकी शरण ले तो तुमे शाति प्रगठ दो । है 
सिद्धत्व झात्माकी निर्मल अवस्था है, ओर संसार विकारी अवस्था है। 
मा परिषृंण वस्तु है । वस्तु पर्यायके द्वारा देखी जाती है, वस्तुसे वस्तु नहीं देखी 
| पर्यायके द्वारा वस्तु पर दृष्टि डाले तो वह ज्ञात होती है | यदि आत्मा 
देखना हो, किन्तु आत्माकी ओर पीठ देकर उससे विरुद्ध शरीर वाणी ओर 
7२ इृष्टि डाले तो आत्मा नहीं दिखाई दे सकता परन्तु कर्मफलरूप संयोगी 
र्थ दिखाई देंगे। और यदि अंतरंगदृष्टिके द्वार अपनी ओर दृष्टि करके देखे 
मीतर ज्ञान, श्रद्धा, आनन्द आदि अनन्त गरुणस्वरूप वस्तु दिखाई देगी। 
श्राचायदेव कहते हैं कि चेतनता ही जीवका लक्षण है। जो लक्ष 
बतलाता है, उसे लक्षण कहते है | जानने योग्य आत्मा लच्धय, और उसे 
निवाला उसका लक्षण है। भत्मा वस्तु है और उसकी चेतनता उसका 
ण दे । चेतनता लक्षण द्वारा आत्मा जाना जा सकता है | पुण्य-पाप या 
दैषके परिणाम झआत्माका लक्षण नहीं हैं, किंतु चेतनता ही भाव्माका लक्षण 
श्रात्माको जाननेके लिये आत्मा लय है, और चेतनता उसका लक्षण 
उस लक्षण से भात्मा जाना जा सकता हे, आगेके श्लोकमें यह बतलाते 
के चेतनता ही जीवका लक्षण हैः--- 


वर्णा थे. सहितस्तया बिरद्दितो द्वेधास््यजीवोय तो, 
नामूर्तत्व मुपास्य पश्यति जगजीवस्य तत्त्व ततश । 
इत्यालोच्य विविचकैः समुचित नाव्याप्यतिब्यापि वा 
व्यक्त व्यजितजीवतत्तमचल चैतन्य मालंब्यताम॥ ४२ ॥| 
(४ 
झथे।---अजीवके दो प्रकार हैं,-एक वर्णादे युक्त और दूसरा 
| इसलिये अमूर्त्रका आश्रय लेकर मी (अमूर्तत्वको जीवका लक्षण मान 
* मी ) जगत जीवके ययार्थ स्वरूपको नहीं देख सकते,-- इसप्रकार परीक्षा 
$ मेदज्ञानी पुरुषोने अव्यात्ति ओर अतिव्याप्ति दूषधणोसे रहित चेतनता 
* जीवका लक्षण कहा है, जो कि योग्य है| वह चैतन्य लक्षण प्रगट है, 
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उसने जीवके यथार्थ खरूपको प्रगट किया है, और वह अचल है,--- 
चलाचलता रहित सदा विद्यमान है, उसीका अवलम्बन करो । 
यहाँ भाचायदेव ने चैतन्यको पद्दिचाननेका अवाधित लक्षण कहा 
-डक जिसे बाजारमें बहुतसे लोग चले जारहे दवों उसमें से यदि दूध बेचने 
वाले ग्वालेको पहिचानना दो तो कह्दा जाता है कि जिसके सिर पर दूधका 
घड़ा रखा द्वो वह्द ख्वाला है, इसीप्रकार यह शरीर, मन, वाणी और पुण्य-पाप 
के भाव इत्यादिका चक्कर एक साथ चलता है । उसमेंसे यदि कोई कहे कि 
ऐसा कौनसा मूल लक्षण है कि-जिसके द्वारा आत्माको पहिचाना जा सके ! 
ओऔर उसमें भन्‍य किसीका ग्रदरा न दो * तो वह लक्षण चेतना भर्थात्‌ 
जानना-देखना है । उस जानने-देखनेक्रे लक्षखसे आत्मा ही का ग्रहण 
होता है, अन्यका नहीं | 
अजीवके दो प्रकार है,-- एक वर्णादि सहित, और दूसरा वर्णादि 
+रक्लेंध । उनमेंसे पुद्लल द्रव्य, वणे, गंध, रस और स्पशयुक्त है, और धर्मास्तिकाय 
अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय और कालद्गव्य अरूपी हैं, वर्णादि रह्दित हैं। 
इसलिये अरूपीपन आत्माका लक्षण नहीं हो सकता, अर्पात्‌ अरूपीपनसे 
झात्माको नहीं पहिचाना जा सकता, क्योंकि अरूपीपनको आत्माका लक्षण 
माननेसे धर्मास्तिकाय इत्यादिको आत्मा माननेका प्रसंग आ जायेगा, और इस- 
प्रकार अरूपित्वको आत्माका लक्षण माननेसे अतिव्याप्ति नामक दोष 
आजायेगा, क्योंकि वह अरूपित्व लक्षण लक्ष्यभूत आत्माके अतिरिक्त भन्य 
धर्माधर्मादिक द्व्योंमें मी व्याप्त है, वह मात्र शात्मामें ही व्याप्त नहीं है, इस- 
लिये अरूपित्व लक्षणसे झात्मा नहीं पहिचाना जा सकता । 
यदि आत्माका लक्षण केवलज्ञान माना जाये तो उसमें अव्याप्ति 
नामक दोष आ जायेगा, क्योंकि केवलज्ञान तो अरहत और सिद्ध जीवोमें ही 
न्ज है, समस्त जीवोंके नहीं होता इसलिये वे जीव नहीं कद्ठलायेंगे, इसलिये 
ज्ञान भत्माका लक्षण नहीं हो सकता । समस्त जीवोंको पहिचाननेका 
निर्दोष लक्षण चेतना अर्थात्‌ ज्ञात -इश है। यह लक्षण निगोदसे लेकर 
सिद्धों तक समी जीवोंके होता है, इसलिये भव्यात्ति ओर अतिब्यात्ति दोर्षोसे 
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रहित चेतना ही जीवका योग्य लक्षण है, उस लक्षणसे झात्माको पहिचान कर 
मेदज्ञान किया जा सकता है । 

जिसे आत्मकल्याण करना हो भर्थाव्‌ भात्मखुखका मार्ग अहण 
करना हो उसे भराव्माका निर्दोष लक्षण जान लेना चाहिये, जो कि लदसे,:2० 
अलग न हो सके । जो जिससे अलग हो सकता है, वह उसका लक्षण नहीं हो 
सकता । जो लक्षण अपनेसे अलग हो जाये अथवा जो अपने में सम्बूर्णतया 
व्याप्त न हो और जो नाशवान द्वो ऐसे लक्षणसे आत्माका प्रहण नहीं हो 
सकता । शरीर मन, वाणी और शुभाशुभ परिणाम अपनेसे अलग हो जाते 
हैं। ओर नाशवान हैं, इसलिये उस लक्षणसे आत्माका ग्रहण नहीं दो 
सकता, भगवा वह शआक्माका लक्षण नहीं हो सकता। 

धर्म करनेबालेको एक चेतना लक्षणका आधार लेना चाहिये। 
उसमें कोई संकल्प - विकल्प, आकुलता, हर्ष - शोकके भाव और शरीर, मन, 
वाणी इत्यादि कुछ नहीं आते । जानना - देखना शआत्माका प्रगट लक्षण है । 
जानना - देखना, गुणी चेतन्यका गुण है | यदि उसका अवलम्बन ले तो 
चुभाशुम भाव और शरीर, वाणी इत्यादिका अवलम्बन सहज ही छूट 
जाता है । - 

' ईसप्रकार आत्मा लक्ष है, ओर जानना - देखना उसका लक्षण है । 
खर्य जाननेके आधारमें रुचि - प्रतीति करके उसमें जितना रत हो सो धर्म है, 
ओर पुणय,- पापके अवलम्बनमें जितना रत हो उतना अधर्म है | 

जेसे वस्तुके विना गुण अग्निक्रे विना उष्णुता, और गुड़के बिना 
मिठास झलग - भकेली नहीं रह सकती, उसीप्रकार आताके विना ज्ञानगुरा 
भल्ग - झकैजा नहीं रह सकता । इससे सिद्ध है कि आत्मा और उसके गुणा 
दोनों अमेद हैं---एकरूप हैं | झात्माके गुणा आत्मामें ही व्याहत हैं; वे परमें 
कदापि नहीं होते। 

यहाँ कोई कद सकता है कि उसमें करने की कौनसी बात है? 
किन्तु यदि विचार किया जाय तो इसमें अपने करने की अनन्त बातें. निहित 
हैं। भाषाके ललकणके द्वात आत्माक़ो पदिचानने और फिर उसमें स्थिर 
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होनेमें अनन्त पुरुषार्थ करने की बात है | आत्माके लद्दणके द्वारा भावाको 
पहिचाना-पकड़,, ओर उस अनन्त गरुणखरूप आत्माके अतिरिक्त मुझमें 
कोई मी शुमाशुम भाव या शरीर, वाणी, मन हत्यादि नहीं हैं, इसप्रकार ख- 

, रूपकी सत्ताभूमिमें से निश्चय होनेसे अनन्त पुरुषार्थ झा जाता है और वहँसे 
मोकषमार्ग प्रारम्भ हो जाता है | प्रायः जीव कोई प्रयत्न नहीं करना चाहते 
और वे अनन्त कालसे पर पदार्थोंकी रुचि और उसके चक्करमें पड़े हुए हैं । 
यदि थे अपनी ओर रुचि करें तो आत्माकी अ्चित्यताका कुछ ध्यान भाये | 
भज्ञानी जीव इसी चकक्‍्करमें पड़े हुए हैं कि राग-द्वेष, शरीरादिकी क्रिया, 
कुठुम्ब-परिवार और मकान इत्यादि मै ही हूँ, या वे मेरे हैं; और वे यह भूल 
'गये हैं कि जो ज्ञाता है सो मै हूँ | हे भाई ) जो जानना-देखना है सो ही 
है है, वह खभाव त्रिकालमें मी नहीं छूट सकता, पह सदा विद्यमान है। 
जगत उसीका अवलम्बन करे १ आचार्य देव कह्ते हैं कि हे हितामिलाषियो, 

, है खतन्त्रताके इच्छुको | जानने-देखनेके मावका दी अवलम्बन प्रद्षण करो । 
यदि आत्मस्वमावकोीं पहिचानना हो-उसे ग्रहण करना द्वो, कल्याण करना 
हो तो चेतन्यकी ओर उन्मुख होभो, और उसीका अवलम्ब लेकर उसीमें 
स्पिर हो जाओ। 


स्वावलम्बनके बिना मात्र देव, शात्र, गुरुका शवलम्बन प्रह्ृण करना 
परावलम्बन ही है। स्वावलम्बन अदा करने पर आत्म प्रतीति द्वोती है 
तलश्चात्‌ आत्मामें स्थिरता द्वोती है। स्वोन्मुख होने पर जानना-देखना और 
उसमें स्थिर होना द्वोता है; इसप्रकार उसमें ज्ञान, दशन, चारित्र तीनोंका 
समावेश हो जाता है | 


निश्चयसे वर्णादि भावोंमें रागादि भाव भा जाते हैं । वे भाव जीवमें 

कमी व्याप्त नहीं होते, इसलिये उन मावोंके द्वारा झात्मा नहीं पदिचाना जाता। 
वह उसका लक्षण नहीं है | निश्चयसे तो वे आत्माका लद्दाण हैं ही नहीं, 
किन्तु व्यतरदारसे मी उन्हे जीवका लक्षण माननेमें भव्यात्ति नामक दोष भाता 
है, क्योंकि सतत्‌ रूपसे वे भाव सिद्ध मंगवानमें व्यवह्दासे भी ्याक्त नहीं 
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दोते, इसलिये भरव्यात्ति नामक दोष ञआता है| यहाँ अब्याप्ति दोषमें भसमव 
दोषका मी समावेश हो गया है । कट 

यह वस्तुका लक्षण कद्दा जा रहा है, पर्यायका नहीं पर्याय इष्टि 
से विकारी अवस्था या ससार अवस्थाको व्यवद्वारमें आत्माकी अवस्था कहते, हें 
किन्तु वह कहीं वस्तुका लक्षण नहीं है | यदि वह्द वस्तुका लक्षण माना जाये 
तो वस्तुसे वस्तुका लक्षण कमी और कहीं मी अलग नहीं हो सकता, इस- 

लिये वह लक्षुणसिद्धोंमें मी रहना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता । ज्ञान- 

: दर्शनरूप चेतना लक्षण कभी भी जीवसे अलग नहीं होता, और वह सिद्ध 
जीवोमें मी द्वोता है | 

राग द्वेषके भाव व्यंवहारसे मी यदि चैतन्य (दृव्य! रूप हो गये हों, 
बस्तुमें प्रविष्ट हो गये हों तो राग-द्वेषके भाव सिद्ध जीवोमें भी रद्दना चाहिये, 
परन्तु वे सतत भाव्मस्वभाषमें नहीं रहते, इसलिये व्यवद्वारसे भी वे माव द्वन्य- 
रूप नहीं हैं, परन्तु अवस्थामें अवश्य द्वोते हैं | उपादानसे ही नहीं करत 
व्यवद्वारसे भी राग-द्वेष तेरे नहीं हैं | यदि व्यवहारसे राग-द्वेष द्वव्यरूप हों 
तो वे आत्माका स्वभाव हो जायें, और जो आत्माका स्वभाव होता है वह्द 
कभी दूर नहीं होता, इसलिये निमित्ताधीन भाव पर्यायका लक्षण हैं। जो 
चैतन्यकी विकारी पर्यायरूप भाव होते हैं, वे पर्यायका लक्षण हैं, वस्तुका 
नहीं । वे भाव वस्तुरूप हुए ही महीं इसलिये व्यवद्दारसे भी वस्तुका ( जीक 
का ) लक्षण राग-द्वेष नहीं है । 

इसलिये निश्चय कर कि इस समय भी मै निश्चय या व्यवद्दाससे बणे 
गंध, शरीर या राग-द्वेष विकारी भावरूप नहीं हूँ । मुझमें जानने-देखनेका 
अस्तित्व है, जोर उन भावोंका नास्तित्व है | यह निश्चय करके जानने-देखने 
की ओर स्थिर होने की परिणति कर ! 

लोग कहते हैं कि झात्मा भरूपी है, किन्तु अरूपित्व भी झात्माका 
मुझ्य लक्षण नहीं है, क्योंकि वह सर्व जीवॉमें व्याप्त होकर मी धर्माधर्मादेक 
अजीव द्वन्योमिं भी पाया जाता है, इसलिये उस लक्षणमें श्रतिव्याप्ति- नामक 
दोष भाता है। इसलिये अरूपी लक्षण द्वारा श्राध्माको पहिचाननेसे श्रात्माका 
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"व्यार्थ स्वरूप ग्रहेण नहीं द्ोता । और चेतना लक्षण अन्य किसी द्रव्यमें 
व्याप्त नहीं होता, इसलिये चेतना ही आत्माका मुह्य और प्रगट लक्ष॑श हैं। 
उसके द्वारा आत्माको परसे मिन्न जाना जा सकता है। ( उस चेतना-स्वमांब 
को जानकर उसमें! स्थिर होना ही अनन्त ज्ञानियोंने धर्म कहा है। ऐसा 
उत्तम मनुष्य भव प्राप्त करके यदि आत्मस्वरूपको नहीं समझा तो फिंर तेरा 
>कह्ों ठिकाना लगेगा। ! 

““- /आत्माका खभाव जानना -देखना है, इस बातको भाज तक ने तो 
ख़य ,छुना-और समझा है, और न कुटम्बीजन ही जान पाये हैं, इसलिये 
मरण-समय दुःख भा खड़ा होता है, इसका कारण यही है कि एक भोर तो 
झात्मस्वमावको “नहीं पहिचाना और “दूसरे शरीरकों "अपना मान रखा है ॥ 
लोग इस चक्करमें पड़े हुए हैं कि जड़की यह भव्यत्॒स्था क्यों कर हो रही 
है, किन्तु वह परमाणुओंकी अवस्था है, उनकी व्यवस्था है; परमाणु परमाणु 
- फी-हुयवस्था रूपमें परिणमित हुए हैं, इससे तुमे क्या ? किन्तु भज्ञानी जीव 
व्यर्थकी पीड़ा लिये फिरता है, और दूसरे मवर्में जाकर भी व्दों भी उसे साथ 
ले-जाता दै- आत्मा अनन्त गुणोंका संग्रह - पिंड है, ठसके सामने इष्टि 
नहीं रखता और शरीरकी ओर दृष्टि रखकर यह्द मानता है कि जो शरीर है 
' सो मै हैँ । ओर इसलिये शरीर पर कोई दबाव झआनेसे वेचेन हो उठता हैं | 
यदि झआात्माकी ओर इृष्टि दो तो परसे अपनेको पृथक समके, और इसलिये 
शरीर पर कोई दबाव भानेसे आकुलित नहीं होता किन्तु मात्र उसका ज्ञाता 
रहता है | प्रमो | तेश लक्षण जानने - देखनेके अतिरिक्ते कुछु मी नहीं है। 
ऐसा माने बिना त्‌ व्यर्थ ही दैरान दो रद्दा है,-त्‌ व्यर्थ ही प्रतिक्षण भयंकर 
भाव मरणोमें मर रद्दा है। जानने - देखनेके भावोंके अतिरिक्त दूसरे कोई माष 
दों।तो वे आत्मा के जानने देखनेके जीवनका नाश करने वाले भाव मरणके 
भाव हैं ।'जो आत्माके ज्ञान द्ीनरूप जीवनका नाश करता है, उसे मरे 
. समय शाति कह्ाँसे हो सकती है ! आत्म स्वभावका अंवलम्बन लेनेसे ही द्विते 
होता' दे कल्याण होता है, इसके अतिरिक्त अन्य कोई मी दितायी या आधाई 
नहीं है । 
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पुयय मी परमाणशुओंकी एक अवस्था है, पुण्य प्रकृतिका उदय होने 
से बाह्य भनुकूलता प्राप्त हो जाती है, किन्तु अंतरंगका निणेय किये बिना, 
चैनन्यलक्षणके अवलम्बनके बिना शांति कहाँसे भायेगी ? पुण्यके भाव करने 
पर मी उनमें शातिक्रा कारण कौन है ! पुण्यका फल प्राप्त होने पर उसी « 
पर लक्ष देने लगता है, और यद्द प्रतीति नहीं करता कि मैं ही * ज्ञानज्योति 
हैं, तब फिर तुमे कौन शररा द्वोगा ? पुण्यसे भविष्यमें जड़का संयोग प्राप्त 

। हीं जायेगा किन्तु मरण समग्र जब आकुलित होगा तब संयोग क्‍या करेंगे ! 

' जझुनानेन्द लक्षणको जाने बिना यो ही कुचल -मरनेका नाम बालमरण हैं, 
अज्ञानमरण है, जब मरणकी चकक्‍कीमें पिसता है तब पुण्यका संयोग कुछ नहीं 
कर पाता | इसलिये आचायदेव कह्दते हैं कि जानने -देखनेके लक्षण द्वारा 
भात्माको ग्रहण कर तो उसकी शरणसे हित - कल्याण होगा, उसकी शरण 
के बिना झन्यत्र कहीं मी हित नहीं है । शरीः और पुण्य इत्यादि सत्र 
अशरण हैं | आत्माके लक्षणसे आत्माको पदिचाने बिना अन्य कोई शरण : 
नहीं है | 

ऐसे चेतनालछ्षण द्वारा जीव ग्रगट है, तथापि भज्ञानी लोगोंको 
उसका अज्ञान क्यों रहता है ? इसप्रकार झाचायदेव आश्रय तथा खेद व्यक्त 
करते हुए कहते हैं किः--- 
> ( बसंततिलका ) 
जीवादजीवमिति लक्षण॒तों विभिन्‍न 
ज्ञानी जनो.इनुमवति खयमुल्लसंतम्‌ | 
जज्ञानिनो निरवधि प्रविजुमितोड्य 
मोहस्तु तत्कपमहो बत नानटीति ॥ ४३ ॥ 
अथ।--इसम्रकार पूर्वोक्त मिन्न लक्षणके कारण जीवसे अजीव 
मिन्न है, उसे ( अजीवको ) उसके द्वारा ही ( खतन्त्रतया, जीवसे मिन्नरूपसे ) 

घिलसित-परिणमित होता हुआ ज्ञानी पुरुष अनुभव करता है, तथापि * 

झड्डानी जीवको अमर्याद रूपसे फैला हुआ यह मोह ( अर्थात्‌ खपरके एकल 

की भ्रांति ) कैसे नचा रही है ?-.. हमें यह बड़ा आश्रय और खेद है ? - 
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आचारयदेव कइ्ते हैं कि यह जानना-देखना लक्तण प्रगट है, 'धद 
लक्षण राग द्वेषमें व्याप्त नहीं है, किन्तु वह तो श्रात्माके आधार पर भव्लंबित 
है, आत्मामें ही व्याप्त हो रहा है | ऐसे भाव्मसभावक्रो न पद्दिचान कर अज्ञानी 
५: का झभक्ञान कैसे नाच रद्दा है / चाहे जैसा प्रसंग हो तथापि क्या जानने- 
देखनेका नाश हो सकता है ? यदि जानने - देखनेरूप गुणका नाश द्वो तो 
गुणीका मी नाश द्वो जाये, किन्तु ऐसा कमी नहीं हो सकता। गुणीके 
झाधार पर गुण प्रगट रूपसे व्याप्त है, और राग -द्वेषका व्याप्त होना पुद्ठल 
पर आश्रित है | इसप्रकार मिन्न लक्षणोके होने पर भी' अन्ञानीके ऐसा क्यों 
होता है ? उसका मोह कैसे नाचता है? हमें इससे मंदी भाश्चर्य 
होता है | न 
- ' झातमाके ज्ञानसे जड़ मिन्न परिणामन करता है, ऐसा ज्ञानी जीव 
अनुभव करते हैं | शरीर, वाणी, मन, राग, द्वेष, भ्ाकुज्ञता इत्यादि परमाों 
» का मेरे” जानने देखनेमें श्राधार नहीं है, बह झजीव अपने आप खतन्‍्त्रतथा 
* विलसित हो रहा है, परिणमन कर रद्दा है। उन याग- द्वेष इत्यादिकरे” भावों 
को द्रव्यदश्सि अजीवमें गिना है। उस अजीवका अपने- आप परिवतने-- 
परिणमन द्वोता है, उसमें मेरे चैतन्यका हाथ नहीं है । शरीर, वणी, #मन 
इत्यादि सब अपने आप खतनन्‍्त्रतया बिलसित हो रहे हैं| शरीएका कार्य शरीर 
और झात्माका आध्मा करता है | कोई कद्वता है कि ह्टम दूसरेके कामको-छुधार 
देते हैं ! किन्तु जद्दोँ आत्मा शरीरका ही कुछ नहीं कर सकता तो फिर: दूसरे 
का तो कैसे करेगा ? शरीर शरीरका, वाणी वाणीक्ना और मन मनका कार 
करता है, इसप्रकार जड़ पुद्ल द्रव्य मी सत्र मिन्न मिन्न, खतन्त्रतया विलसिंत 
द्वो रहे हैं। उनमेंसे कोई मी जड़ द्रव्य किसी दूसरे जड़ द्वव्यका कुछ नहीं 
कर सकता, तब्र फिर भात्मा जड़का कुछ करे, यह तो द्वो ही कद्दोंसि सकता 
है ? ज्ञानीको पुरुषार्थकी मन्दतासे पर्यायमें राग-द्वेष द्ोता है, परन्तु वह 
निमित्ताधीनभाव है, इसलिये द्वव्यदष्टिसे उसे अ्रजीवमें गिना गया है | 7 
एक झात्मा अपना काम करे और शरीरका मी काम करे, इसग्रकार 
एक द्रव्य दो द्वव्योंकी भवस्थाको करे, यह तीनकाल ओर तीनलोकमें नहीं हो 


हि मई 
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सकता, किल्तु भक्ञावियोंकों वैसा श्रम हो गया है| आध्मा “झनभावसे ज्ञान 
का कर्ता और अज्ञानभावसे राग - द्ेषका कर्ता होता है । चैसे परबन्यक्रा 
कर्ता ज्ञानी तो क्या किन्तु अज्ञानी भी नहीं है | अज्ञानी मात्र मानता «है: कि 
मैं पर का कार्य कर देता हूँ, इसमें वह मात्र विपरीत मान्यता ही. करता है,- 
वैसे पररूप शरीर, वाणी और मन इत्यादि का काम भकज्षानी , भी नहीं .. कर- 
सकता । हे 
... ग्रश्न।--रोगके समय भले ही न बोल- चाल सके किन्तु निरोग 

समयमें तो भात्मा बोलने चालनेका काम करता है * 

_..._ उत्तरा--समयसारकी ६६ वीं गायामें भाचायेदेवने मरतक कलेबा _ 
कहा है ,-जीव सद्दित शरीर को मुर्दा कह्दा है, जिप्तप्रकार पानीके सथोगसे 
पीतलके लोटे को पानीक्रा लोठा कह्दा जाता है उसीप्रकार शरीरमें जीव है- 
ऐसा उसे उपचारसे सचेतन कहा है | उस मृतक कलेवरमें अमृत रूप:विज्ञान-* 
धन आत्मा व्याकुल हो रहा है, और चक्करमें पड़ा हुआ है, .इसलिये :व्द - 
बैसे मावका क॒ता ग्रतिमासित द्वोता है । शरीरके साथ झात्मा है, इसलिये-डसे 
सचेतन कहा है, वैसे तो वह शरीर ज्ञान -दशनसे ८द्दित मुर्दा: ही है ॥ 
अज्ञनके कारण मै शरीर का यह कर सकता हैं और वह करः सकता हूँ ऐसा 
दाता है, किन्तु रोग या निरोगके समय मी आत्मा शरीरादिका कुछ मी नहीं: 
कर सकता | जड़ और चेतन दोनों पदार्थ सर्वया मिन्न हैं, और जो मिन्न हैं: 
वे. मिन्का कमी कुछु नहीं कर सकते । छ 

धर्मी जीव जड़की खतन्त्र अवस्थाकों जड़से होती हुई--देखकर - 
विकारी-अवस्थाको मी भात्मासे मित्र जानता है | अस्पिरताके कारण अह्प- 
विकारी अवस्था चैनन्यकी भव्रस्थामें होती है, किन्तु वह चेतन्यका -खभाव- 
नहीं है, इसलिये उसे अपनेसे मिन्न जानता है | मर 
-भात्माक्ना खमाव जैसा अमर्याद दे वेसा ही उल्टा. पढ़ा हुआ : 
विपरीत मान्यतामें अंमर्याद रूपसे मोइ व्याप्त हो रहा है, घोर भज्ञान च्ये 


' गया है | अज्ञान ही संसारका वीज है, और सम्यकज्ञान मोक्षका 
वीजू है | , 


बह 
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भत्माके ज्ञान लक्षणमें देशन + ज्ञान चारित्र,-शइन तीनोंका समावैश 

रहता है; भात्मा जानने --देखने आदि. अनन्त :गुर्णोका पिंड है, इसके 

अतिरिक्त वह परका कुछ भी नहीं कर-सकता, तीनलोक और तीनकालमें भी 

। एक द्रव्य दूसरे द्रब्यका कुछ मी नहीं कर सकता, तब फि! शज्ञानीका मोह 

क्‍यों नाचता रह्दता है ? आ्राचार्यदेवको धर्म न समसने वालेके प्रति प्रशस्त 
खेद दो, जाता द्टे । 

7 जग समझने हैं कि यदि चतुर डाक्टर मिल जाये तो रोग मिट 
जाये, किन्तु यह अमिप्राय सर्वथा मिथ्या है। यदि डाक्टर अच्छा कर सकते 
होते तो डाक्टर स्त्रय क्‍यों मर जाते हैं ” चाहे जितने उपाय करो तथापि जो 
जैसा संयोग मिलना है, वह बदल नहीं सकता ओर जो चदलनेवाला है वह 
फिर मिल नहीं सकता । लाख बात की एक बात यही है कि कोई किसीका 
कुछ करे ही नहीं सकतां। आंचार्यदेव कद्दते हैं कि ऐसा द्वोनेपर मी भन्नानी 
कां मोई क्‍यों नाचता द्विता है । ु 

*£ शज्ञानीकों अमिमान दूसरे और दूसरोंके कार्योंमे फैला हुभा दे । 
कई लोग कहा करते है कि पहले दूसरेका कल्याण कर दें, फिर अपना कर 
लेंगे, किन्तु जो स्रय ही नहीं समझा वह दूसरेको क्या समझायेगा ? दूसरे 
का कल्याण होना उसी पर अव्रलम््रित है, तु पर नहीं । दूसरेका पुरुषार्थ 
जागृत हुए' बिना बह कदापि नहीं तर सकता | इसलिये तू सतको दूँढनेका 
पुरुंधार्थ केर | इसमें भी अपना “ही पुरुषार्थ काम आयेगा। यदि सर्वकी 
सब्वी जिज्ञेसता होगी तो अवश्यमेत 'सतकी प्राप्ति होगी । सदूयुरुका योगे 
मिलना पुंणयाधीने हें, उसका कर्ता खये नहीं है, किन्तु जिसमे सतकी समझने 
की वास्तविक जिज्ञासा जायृत होती हैं। उसे या तो सत्‌ खरूप अपने ही 
अतरेंगसे' संममर्में? आ जाता है, श्रयत्रा सदूगुरुका योग मिल ही जातो। है 
ऐसा निमित्त-नैमित्तिके संम्बन्ध दे । आचायेदेव कद्दते हैं कि भज्ञानीके 
शरीर, वाणी, राग, द्वेष और कुटुम्बादिके अयनेगनका मोह क्यों नाच 'रद्दा 
है ? और फिर कहते हैं कि 'यदि मोह पिचता है तो मले नाचे !'तथापि वस्तु- ॥ 
खमावध्नहीं बदल सकता | ' हु हु 


प्र 


हि 


४८१ ॥ समग्रसार प्रवचन 7 तीसरा मार 
( ब्तततिलका ):: 
अस्मिल्ननादिनि महृत्यविवेकनाव्ये, | 
वर्गादिमान्दति पुद्नल एव नान्‍यः |. 
रागादिपुद्नलविकारविरुद्धशुद्ध- ड़ 
नैतन्यघातुमयमूर्तिर्य च जीवः ॥ 9४ | 
झर्थ/--इस झनादि कालीन मद्दा अविवेकक्े नाटकमें वर्णादिमान्‌ 
पुंद्रल ही नाच रद्दा है, भन्‍य कोई नहीं । ( अमेदज्ञानमें पुद्तल ही भनेक 
प्रकारका दिखाई देता है जीव अनेक प्रकारका नहीं है । यह जीव तो 
रागादिक पुद्दल विकारोंसे विलक्षण, शुद्ध चैतन्यघातुमय मूर्ति है ।. __ 
भआचार्यदेव कहते हैं कि इस भविवेक्रके नाटकर्में पुद्रल ही. ना 
रहा है। राग-द्वेष विकार इत्यादि पर भाव हैं, वह मेरा, खरूप नहीं .है 
इसप्रकार जिसे पृथक प्रतीति कनेक्ी शक्ति नहीं है, उप्तकी श्रद्धारूपी जड़ ही 
ठीक नहीं है। ज़िसने परमावसे मित्र विवेक करके परक्रे साथकी एकलकी बुद्धि 
रूपी जड़ोंको उखाड़ फेंका है, उसके अल्प अस्थिरता रूपी टहनियाँ ओर 
पते रहने पर मी वे विकसित नहीं हो सकते, किन्तु थे सूख जायेगे और नष्ट 
दो जायेंगे। े 
भगवान झात्मा ज्ञाता इष्टा है, और जो यह जड़ पदार्थ नाच रहे हैं 
सो मेरा स्वरूप नहीं है, मैं तो मात्र ज्ञाता-इष्टा ही हूँ, इस प्रकार आतरिक 
प्रतीतिका होना ही धर्म है और यही मुक्तिक्ता उपाय है। यद्दों अज्ञानरूपसे 
नाचनेको जड़ कहा, है, ओर चेतन्यक्रे भज्ञान (एवं विकारी परिणामोंको भी 
जड़ कट्दा है | चेतन प्रगट लक्षण है, वष्ट सदा विद्यमान है। अमेद ज्ञानमें 
अर्थात्‌ सम्यवृब्ञानमें यद्द सब पुड्ल ही अनेक प्रकारका दिखाई दे रहा: है, 


जीव भनेकप्रकारका दिखाई नहीं देता। इसलिये जो यह दिखाई दे रह्दा है, सो 
सब्र पुद्लका ही नाच है | 


चलन 


- कलम द्वारा शब्दका लिखा जाना बह जड़की स्वतंत्र क्रिया है; 
भात्माके द्वारा बह क्रिया नहीं हो सकती । अज्ञानी मानता है कि यह मुममे 
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लिखा जा रहा है ओर ज्ञानी मानता है कि मैं इस लिखे जानेकी क्रियाका ज्ञाता 
ही हूँ कर्ता नहीं । 

- भगवान भात्मामें जो अल्प विकारी' अवस्था होती है, पद क्षणिक 
है-। चैतन्यका लक्षण विकारसे विलक्षण है | विकार जड़का और निर्विकार 
भात्माका लक्षण है | आत्मस्वरूपको पद्दिचान कर उसमें स्थिर होना दी धर्म 
हे.। उसके भतिरिक्त जो रागादिक विकार है, वह सब॑झात्मासे विलछ्रस 
है | भगवान भात्मा शुद्ध चैतन्य धातुसे छुशोमित है । 

- ---जैसे राख, कालिख और धुएँसे रहित अगार लाल, लाल जाग्वल्य- 
प्रान दिखाई देता है उसी प्रकार आत्मामें इस शरीररूपी राखका भावरण कर्मों 
की कालिख और राग्र-द्वेषका धुओँ नहीं है । भाव्य शुद्ध चैतन्यमूर्ति है । 
उसका बारम्बार परिचय कर, यद्दी धर्म है। जो धारण कर रखे सो धातु है 
आत्मा स्वयं अनंत गुणोसे टिका हुआ है, शरीरादिक से नहीं; उसे पहिचान, 
उसकी रुचि कर ! यही हितका मार्ग है, अन्य नहीं | 

आत्मा पदार्थ है, तत्व है । कोई मी पदार्थ गुण रद्दित नहीं द्वोता, 
और कोई भी गुण गुणी रद्दित नहीं होता । द्रव्य और गुण दोनों बस्तुसे 
अभिन्न हैं । वस्तु स्वरूपको यथावत्‌ जानकर उसमें स्थिर होने से धर्म दोता 
हैं। पर द्रव्यंके परिणमनको मैं बदल सकता हूँ यह मान्यता मिथ्या है, जो कि 
चौरासीके भ्रमणका मूल है | भ्रात्मस्वरूपको ययावत्‌ जानकर उसमें 'स्थिर 
होना भव म्रमण॒कों मिटानेका उपाय है । 

शरीर, मन, वाणी इत्यादि चैतन्यमें नहीं, किन्तु जो चेतन्यकी अवस्था 
में होते हैं-ऐसे चिंदृविकारोंको देखकर ऐसा श्रम नहीं करना चाहिये कि यंद्द 
मे स्व्रमाव है, भात्मा तो ज्ञायक मूर्ति है, ज्ञायकस्वमाववाला तस्‍्व है, उसकी 
पर्यायमें जो कुछ विकारकी बृत्ति होती है, उसे ज्ञातामाव से जान लेना चाहिये 
किन्तु ऐसों, श्रम नहीं करना चाहिये क्नि यद्द मी मेरा स्वमाव है। त्रिलोकीनाथ 
तीबूकर देंव कहते हैं कि -पुएय पांपके जो जो परिसाम द्ोते हैं वे सब झात्मो 
कें-निजके जहीं हैं, आते भार्व नहीं हैं, हसेलिये थे अपर्म हैं। यदि यह 
कठिन भी मालूम हो तथापि यदि भात्मद्वित करना हो तो यह सब समझना ही 
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होगा,।-आत्माके-ज्ञायक धर्मके- अतिरिक्त अन्य कोई पुणय-पापके परिणाम आत्मा 
का धर्म नहीं हैं | पुयथ-पापके परिणामोंका होना अलग बात है, औरज्उसमें 
अर्म मानना अलग बात है | युण्य-पापके परिणार्मोकी होता हुआ देखकर ऐसा 
अम'नहीं करना चाहिये कि यह्द मेरा धर्म हैं पर के प्रति अपनेपनकी' मान्यता न 
ब्मनन्त संसतारका मूल हैं ।: 7 | है... पद जज अल 


४77 + चिह्िकारोंकों देखकर ऐसा भ्रम नहीं करना चाहिये कि यदद चैतन्य 
ही हैं, क्योंकि यद्द युक्ति धवेंक कहा जा चुका हे कि चैतन्यकी सर्व अवस्था- 
ओऑमें व्याप्त द्वो वही चैतन्यका कहलाता है | रागादिक विकार चेतन्यकी सर्वे 
'अवस्थाओंमें व्याप्त नहीं रहते क्योंकि मोक्ष अवस्थामें उनका भभाव द्वो जाता 
है, इसलिये वे चैनन्यके नहीं हैं | गगादि विकारोंका अनुमव मी झाकुलतामय 
दुःख हूप है, इसलिये वह चेतन नहीं हैं, चेतन्यका खमाव नहीं हैं किन्तु 
जड़के निमिचसे होनेक्रे कारण जड़ ही है । चेतन्यका खमाब तो 
निराकुल है। ० अर 
_- * पाप और पुण्य विकार दोनों आकुज्ञतामय हैं, क्रिन्तु अज्ञानीजन 
पुय्क्रे फलको मीठा और पापके फलको कडुवा मानते हैं; किन्तु यह चिस श्रम 
है, क्णेंकि पुण्य पापके वर्तमानमें जो परिणाम द्वोते हैं वे मी दुःख़्रूप हैं, 
झाक़ुलताम्‌य हैं, तव फिर उनके फल मीठे कइँसे हो सकते हैं #“जो+वर्तर्मान 
में ही दुःखरूप हैं उनके फल मी दु.खरूप ही होंगे । भहानीको अमवश 
घुख आलूम होता है | जिसे विष चढ़ा होता है, ठसे नीमके पत्ते-कड़ने नहीं 
मालूम दोते, इसका अर्थ यह नहीं कि-नीमके पत्तोंकी कड़बाहट मिटस्जाती 
है, किन्तु विषक्रे ग्रमाबसे कड़त्रे नहीं मालूम होते, इसीप्रकार अज्ञानक़ीं 
विपरीतताके प्भावसे अज्ञानीकों पुय्यक्रे फल्न मीठे मालूम द्वोते हैं, जबकि 
वास्तत्रमें वे विष फल हैं; तथापि विपरीत मात्यताके विवप्रमावस्ते जे मीठे 
माल्नूम होते हैं | धास्तत्रमें पुययक्रे भाव और पुय्पके फल-दोतों -हुःख॑- 


र््प दी हैं, - किन्तु अक्ानी ने: उन में खुख की ऋत्फाा कर 
रज्री हे. 
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आत्ममें पुयय - पापका अनुभव दु'खरूप है। दोनों चाडालीके पृत्र 
हैं। आत्मा अमृनर्पिड है, इसका आश्रय लिये बिना न तो कमी किसीका हित 
हुआ है, न द्वोता है, और न होगा | आत्मा आनन्दमूर्ति है, उसकी पर्यायमें 
पुण्य - पापके भाव होते हैं वह विष हैं, आत्म खमावकी हत्या करनेवाले 
* हैं। पुण्य - पापके भाव ही दु.खरूप हैं तब फिर उनके फर्लोंका तो कद्दना 
ही क्‍या है | भला वे छुखरूप कहाँसे हो सकते हैं * आत्मखभावका वेदन 
शांत निराकुल्न है, उसे जाने बिना भात्मानुभव नहीं हो सकता । पुण्य - पापके 
भाव झआञात्माको शांति नहीं देते, किन्तु आत्म खभाव ही शाति देता है। पुण्य- 
पापके भाव आत्माका खभाव नहीं हैं, ओर जो जिसका खभाव- नहीं है उसका 
आश्रय लेनेसे खभाव केसे प्रगट हो सकता है ? सत्‌ सतसे प्रगट होता है, 
असतसे नहीं | आत्मा अनन्त गुणोंक्रा पिंड है उसकी वर्तमान अवस्थामें 
मात्र राग - द्वेष होता है, वह आत्माका खभाव नहीं है, किन्तु आकुलतामय 
है, इसलिये जड़ है, इसप्रकार दोनोंका पृथक्‌ ज्ञान करनेसे ज्ञाता तल प्रगट 
होता है । 
श्रत्र मेदज्ञानकी प्रवृत्तिके द्वारा यह ज्ञाता द्रव्य खय प्रगट होता है, 
इसप्रकार कलशमें महिमा प्रगट करते हुए इस अधिकार को पूर्ण करते 
हैं: 
( मन्दाक्रान्ता ) 

इत्य ज्ञानककचकलनापाटन नाटयित्वा 

जीवाजीवो स्फुटविघटन नैव यावश्पयात, । 

विश्व व्याप्य प्रसमविकसद॒बक्तचिन्मात्रशक्त्या 

ज्ञातृद्रव्य स्व॒यमतिरसातावदुच्चे श्रकाशे ॥ 9४ ॥ 


अर्थ;---इसप्रकार ज्ञानरूपी आरेको बारम्बार अम्यास पूरक चला- 

कर मी जहाँ जीव और भजीव दोनों प्रगट रूपसे प्रषक्त न हुए, वहाँ तो 

ज्ञाता द्रव्य झत्यत विकास रूप होने वाली अपनी प्रगट चिन्मात्रशक्तिक्रे द्वारा 

विश्वको व्याप्त करके अपने आप ही अतिवेगसे उम्ररूपसे प्रकाशित हो गया । 
६२ 
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जसे लक्डीका सांधा देखकर बीचमें आरा चलानेसे उसके दो 
2कडे हो जाते हैं, उसीप्रकार ज्ञानहपी आरेसे यह मेद कर लेना चाहिये 
कि मै तो ज्ञान शाति, अस्तित्व, चस्तुत्व इत्यादिक्रा अनन्त गुर्णोका पिंड हूं 
और इसके अतिरिक्त शरीर, मन, वाणी तथा नीतर होनेवाले पुण्य पापके 
परिणाम इत्यादि सत पर हैं। और इसप्रकार खमाव तथा विभावकी संघि 
देखकर शनरूपी भरे द्वार दो ठुकडे कर लेना चाहिये। 

राम-देपके भात्र बदलने वाले हैं और में सदा स्थायी शाश्वत्त्‌ 
वस्तु हैं, इसप्रकार आत्माके स्वभाव और विमावक्रे बीच आरा चलाकर 


दोनोंकों अलग अलग कर देना चाहिये, और ज्ञाना स्वमावमें एकराग्र हो जाना 


चाहिये | उसीका नाम अरा चलाया कहा जाता है | 

मुझमें परमाणुका एक अंश मी नहीं है, ओर में रागका एक आओश 
मी नहींहे, किन्तु म अनन्तगुणोंका पिंड शुद्ध चेतन्यमूर्ति हू, इसप्रकार 
श्रद्धा करके उसमें स्थिर होना सो चारित्र है। ज्ञायक आत्मामें ज्ञायककी प्रत्तीति, 
ह्ान और उसका चारित्र तीनों समाविष्ट हो जाते हैं। जेसे लकड़ीके दो 
टुकड़े करनेक्रे लिये आरेको वाग्म्बर चलाना पड़ता है, उसीग्रकार ज्ञानरूपी 
आरेको वारम्घार अम्यास पूर्वक्१व चलाकर ज्ञायक द्ब्यमें एकाग्र होने मे 
अयंत प्रवीण होकर जीव ओर अरजीत्र दोनोंको मिन्न मिन्न कर देना 
चाहिये | ज्ञानरूपी आए चलाते चलाते जीव ओर अजीब ढोनों प्रगट रूपसे 
अलग न हो पाये कि इतनेमें तो वहाँ ज्ञाताद्रव्यमें लीन हो गया, इसलिये 
ज्ञाता द्ब्य स्पष्टहूपसे प्रकाशित हो गया ओर ज्ञाताद्वब्यमें लीन होनेपर 
जीव - अजीब दोनों अलग हो गये | 

ज्ञायकका ज्ञान करना उसकी आत्माका प्रतीत करना और उसमें 
एकाप्र होना ऐसा ज्ञानकाड खाव है, जड़की क्रिया करने रूप क्रियाकोंड 
आत्माका खभाव नहीं है। आत्माकी अरूपी क्रिया आम्मामें होती है, परका 
क्रियाकॉड आम्मामें नहीं होता। कोई कहता है कि निप्काम भात्रसे परकी 
क्रिया कानेमें क्‍या हानि हैं ? उससे कहते हैं. कि में परकी क्रिया कर सकता 
हूं, ऐसी मान्यता में और परकी क्रिया करनेकी इच्छामें अनन्त सकामता है, 


तक 


कक 
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निष्कामता नहीं । निष्कामता तो वह हे क्ति जहों यह दृष्टि हो कि में परकी 
क्रिया कर ही नहीं सकता | वहाँ परकी द्वियरा करने की इच्छा ही नहीं 
रहती, उसके बाद जो क्रिया होती है वह स्वामित्बुद्धि पृक नहीं होती । 
रागकी या शरीरकी क्रिया द्वोती है, अथवा हो जाती है, किन्तु उसमें स्वा- 
म्रिवव बुद्धि नहीं है, राग पर राग नहीं है, किन्तु वह रागका ज्ञाता रहता है | 
परकी क्रिया निष्काम भावसे करनी चाहिये, इसप्रकार जहाँ करनेकी बुद्धि है 
वहाँ निष्काम दृष्टि नहीं किन्तु सकम दृष्टि है। इस बातको आज माने 
कल माने या दो-चार भर्वोके बाद माने, किन्तु यह मार्ग ग्रहण किये विना 
कहीं मी कमी हित नहीं हो सकता | 

पहले कलशमें कहा था क्रि पुद्टल द्रव्य नचता है और इस कलश 
में ज्ञानहपी भआरेसे यह इस प्रकार मिन्न है, यह इसप्रकार मिन्न है?, यों कह- 
कर आरेको नचाकर श्र्थात्‌ परिणमित करके एकाग्र हुआ कि वह ज्ञाता द्रब्य 
प्रकाशित हो उठा । इसप्रकार पहले कलशमें नास्तिको और इसमें श्रस्तिको 
प्रधान बनाकर कथन किया है । 

यथार्थ चारित्र होनेका कारण यथार्थ दरान है। यथार्थ प्रतीति या 
यथार्थ विश्वासक्रे बिना एकाग्रता नहीं हो सकती, इसलिये एकामग्र होनेका 
कारण पहले श्त्माको पहिचानकर यथार्थ प्रतीति करना है। विपरीत श्रद्धा 
में विपरीत और यथार्थ श्रद्धामें यथार्थ एन्मग्रता होती है । 

यह शरीर वाणी और मन ही नहीं किन्तु विकार मी मुझे मिन्न हैं | 
मेरे दशन ज्ञान चारित्र शरीरमें नहीं किन्तु सुभमें ही हैं । में अनन्त गुणोंका 
पिंड झात्मा हूँ इसप्रकार परसे प्ृथक्व॒का बोध और उसकी प्रतीति करना तथा 
उसमें स्थिर होना चारित्र है। इसप्रकार ऐसा अभ्यास करते करते ज्ञाता द्वब्य 
मलीमाति प्रकाशित द्दो जाता है | जीत्र और अजीब दोनों प्रगटरूपसे पृथक 
नहीं हो पाते कि वहों ज्ञाताद्रव्य अत्यत विकाशरूप होती हुई अपनी प्रगट 
चिन्माप्रशक्ति द्वारा विश्वको व्याप्त करके अपने आप ही ञति वेगसे उम्रतया प्रका- 
शित द्वो उठता है । यह जड़ और यह आत्मा है, ऐप्ता अभ्यास करते हुए जड़ 
और चैतन्य प्रगटरूप से अलग न हुए कि वहाँ तो आत्मा अपने स्त्रभाव में 
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लीन हो जाता है, अथवा वह फूलकी कलीकी मौति विकसित हो उठता और 
इसप्रकार जड़ तथा चैतन्य दोनो श्रलग हो जाते हैं । हऋूलकी कलीकी भाँति 
शात्माके गुणा शक्तिरूपसे विद्यमान थे वे विकसित हो जाते हैं । 

चिन्मात्रशक्ति अर्थात्‌ ज्ञानमात्र शक्तिक्रे द्वारा विश्वकों व्याप्त का 
लेता है। अर्थात्‌ विशवको जाननेका आत्माका स्वभाव है। इसमप्रकार मेरा 
स्वमाव जगतके समस्त पदार्थोको जानने का है। मेरा और परका व्यवद्दारसे 
ज्ञेय - ज्ञायक सम्बन्ध है, परमार्थतदः कोई सम्बन्ध नहीं है । परमार्थसे मे अपने 
ज्ञानकी पर्यायको ही जानता हूँ। इसका अर्थ यह नहीं कि मैं परको जानता 
ही नहीं हूँ, क्योंकि ज्ञान परको मी जानता है, आत्माका स्वभाव स्व-पर प्रका- 
शक है। वह्द निश्चयसे अपने ज्ञानकी पर्यायको जानता है, किंतु व्यवहारसे 
परको मी जानता है | इस प्रकार समस्त पदार्थोंको जाननेका मेरा स्वभाव है, 
यद्द जानता हुमा वह अपने आप ही पराश्रथके बिना, स्वतन्त्रतया अतिवेग 
से ज्ञाताद्॒ब्य विकसित द्वो उठता है | बारंत्रार भम्यास करने पर और स्वोन्मु-] 
खताकी प्रतीति द्वोने पर एकाग्रता होती है, वहाँ भति वेगसे उम्रतया ज्ञाताद्रव्य 
प्रकाशित द्वो जाता है, उसमें किंचितमात्र विलम्ब नहीं होता । 

जहाँ जीव ओर जड़ दोनों स्पष्टतया मिन्न प्रतीत हुए कि वहाँ 
तत्काल निर्विकल्प अनुमव हुआ, सम्यक्‌दर्शन हुआ, सर्व प्रथम बोध वीज 
प्राप्त हुआ, श्रद्धा रूपी वीज प्रगट हुआ और सर्व प्रथम धर्म उदित हो गया । 
वह्ढों मै आत्मा हूँ, शात स्वरूप हूँ ऐसे बुद्धिपू्वंक होनेवाले विचार मी छूट 
जाते हैं, ओर निर्विकल्प आनन्दमय अनुभव हुआ, भद्दो ! अनन्त समृद्धि 
प्रगट द्वो गई । 

मेदज्ञानसे अलग करते करते, एकाग्र होते होते अनुभव हुआ, 
सम्यकदशन हुआ, आन्तरिक शुद्धि बढ़ी, ओर मै ऐसा हूँ, या वैसा हैं, 
कर कक हे गये । यह सबसे पहली इकाई है 
भूमिकाकी वात नहीं है, यह तो “ 

पथम सम्यकूदशनकी बात है। जैसे अक्ञानी जीव सासारिक विवाहादि कार्थों 
में ऐसा लीन हो जाता है कि उनके अतिरिक्त सब कुछ भूल जाता है, इसी- 
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प्रकार ज्ञानी जीव निरुपाधिकततके खादमें लीन हो जाता है | और वह 
स्वभाव भावकी ओर बढ़ता हुआ बाहरके समस्त तत्वोंको दुःखरूप देखता 
है, तथा वह जानता है कि आत्मस्वमावकों पहेचान कर उसमें स्थिर द्ोनेसे 
अनन्त जन्म मरणका दुःत दूर करके स्रभावकी अनन्त समृद्धि और अनन्त 
छुख प्रगट द्वोगा। मेरे स्वभावमें बाह्य अमलम्बन नहीं है, में शरीर, मन, 
वाणी और विकल्पोंसे रहित हूँ इसप्रकार विचार करते करते जहाँ स््रभावमें। 
जम गया कि वह्दों निर्विकल्प अनुभत्र हो जाता है । इसीका नामधर्म है। 
पुण्य - पापके परिणामोंसे धर्म नहीं होता त्रिकालमें मी असतके मागसे सत| 
हीं भाता । वस्तु खरूप किस प्रकारका है यह समभनेके लिये पद्दले यथार्थ | 
अबण करना चाहिये | राग-द्वेष ओर ज्रान्तिरुप विकारके हिंडोले पर सूल' 
रहा है, एक-दो घटे श्रवण किया और मान लिया कि अब हम कर लेंगे। [ 
किन्तु भाई ! अनन्तकालसे विविध प्रकार की विपरीत मान्यताएँ बना रखी हैं, 
उन्हें दूर करनेके लिये सतसमागम द्वारा बारम्बार अभ्यास करना चाहिये, 
उसके बिना समममें नहीं श्रा सकता । एक-दो घटे सुननेसे धर्म द्ो जायेगा। 
ऐसी समझते पुरुषार्थ उदित नहीं होगा जिसे शआत्मद्दित करनेकी रुचि दो 
गई द्वो उसे अपृर्णता स्वीकार चद्दीं होती । 
इस कल्लशर्में कह्दा है कि विश्वकों व्याप्त करके, भर्थात्‌ विश्वको 
जानकर ज्ञाता द्व॒व्य प्रगट द्वोता हे | इसका भथ यह है कि सम्यकृदृष्ट 
जीव श्रतज्ञान द्वारा विश्वके समस्त भावोंकों सक्षेपस्ते अथवा विस्तारसे जानता 
है, और निश्चयसे विश्वको प्रत्यज्ञ जाननेका उसका ख़माव है | इसलिये 
यह कद्दा है कि चह विश्वक्रों जानता है। सम्यक्‌द्ृष्टि जीव श्रुतज्ञानके द्वारा, ' 
अर्थात्‌ झात्माके निर्मलज्ञानके द्वारा समस्त विश्वके भावोंकों जानता है । जेसे 
एकसे लेकर दस तकके अक सीख लेनेपर उनमें लाखो करोड़ोंकी संख्या 
और सारे पद्दाड़े आ जाते हैं उसीग्रकार जहाँ ऐसी सर्वतोमुखी प्रतीति हो 
गई कि मेरा चैतन्य भगवान परसे निराला दे वहाँ तत्सम्बन्धी सारी गिनती | 
ओर पहाड़े ज्ञात हो जाते है। उसके हाथमें विश्वकी सर्व व्यवस्थाकों जानने! 


की रीति था जाती है। जिसने थात्माको जान लिया उसने सबको जान। 
५४क्‍ 


(४ 
| 
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लिया । जहाँ झात्म प्रतिति हो गई वहाँ सम्यकृदृष्टि जीव समस्त लोकके 
भावोंको संक्षेप या बिस्तारसे जान लेता है | यचपि सबको प्रत्यक्ष जाननेका 
उसका खभाव है, इसप्रकार केत्रलज्ञान नहीं हुआ है, तथापि सम्यकृद्ृष्टि जीव 
विश्वको जानता है ऐसा कह्दा है। इसप्रकार इस कलशका एक झाशय सम्य- 
कदशनका और दूसरा केव्रलज्ञानकां है । के 
है जीव और अजीवका अनादि कालीन सयोग है, शर्थात्‌ वे मात्र 
एक साथ रह रहे हैं, एकमेक नहीं हुए हैं। उस संयोगके अलग होनेसे 
पृ भर्थात्‌ जीवके मुक्त होनेसे पूर्व आता और जड़के मेदज्ञानको बारम्बार 
भाते हुए अमुक दशा होनेपर निरत्रिकल्पधारा बन जाती है, जिसमें केवल 
' झात्माका अनुभव रद्द जाता है। जहाँ गुणी भाष्माके लक्षत्रे एकाग्र हुआ 
ओर अणी जम गई वह मात्र आत्माका अनुमव रह जाता है; लीनताके छुददढ़ 
दोनेपर बुद्धिपू्वेंक होने वाले विचार छूट जाते हैं ओर उससे मी अधिक 
अणीके स्थिः होनेपर भधुद्धिपर्वेक होने वाले विचार मी छूट जाते हैं, ०75, 
फिर अत्यन्त वेगपूर्व॑क्क आगे बढ़ने पर केवलज्ञान प्रगट हो जाता < ६ 
इसप्रकार जो स्त्रमाव पहले शक्तिमें था वह साक्षात्‌ प्रगट़ हो जाता है। 
पद्ले सम्यकूदशवका अभ्पास किया, फिर स्थित्ताका प्रयत्न क्रिया, और फिर 
केवलज्ञान प्रगट हुआ, ततर्चात्‌ मोक्ष हुआ । और मोक्ष होनेके साथ ही 
झपघातिय कर्मोंक्ा मी नाश हो जाता है। परसे मिन्न होनेकी यह्ट रीति है, 
ओर यही स्वतंत्र छुखका उपाय है। 

पहले सतसमागमकरे द्वारा यह समझना चाहिये कि स्वाश्रय क्‍या है, 
और पराश्रय क्या है । इसका ययावत्‌ परिचय करके अम्यास केरने पर 
सम्यकूदशन प्रगट होता है। सम्यकूदर्णन होने पर जगतके समस्त भावोंको 
जानता है। सम्यकृदृष्टि जीवके स्थिर होनेकी शक्ति प्रगट होती है, और 
उससे केवलज्ञान प्रग० द्वोता है । उस केवलज्ञानमें से साज्षात्‌ प्रूणतया ज्ञात 
होता है । 
; इसप्रकार जीव ओर अजीब अलग, झलग होकर रंगभूमि से ब्राहर 
हो जाते हैं । इस समयप्तारको नाट्ककी उपमा दी गई है | जड़ और चेनन 


जीवाजावांघेकार : गाथा ६८ [ ४६४ 


दोनों एकत्रित होकर रगभूमिमें नाच रहे थे, वे दोनों अलग द्वो जाते हैं | 
इस समयसारकों नाटक बहनेका कारण यहद्द है कि जैसे नाठकमें 
कोई भतद्वरि राजाका वेश धारण करके उसके समस्त जीवन चरित्रको तीन- 
चार घंटेमें ही बता देता है, इसीप्रकार भनादिकाल्से एक ही साथ चले आने 
वाले आत्मा और कर्मोंको जिन्होने एक मान रखा है, उन जीवोंको आत्मस्व 
रूप बताकर मोक्षमें पहुँचानेक्रे लिये आचारयदेवने 9१५ गायाओंमें सन कुछ 
बता दिया है । 
जीवाजीताधिकारमें पहले ३८ गायाश्रोंमें रंगभूमि- स्थल बताया है, 
तत्पश्चात्‌ जृत्य मंच पर जीव और श्रजीव दोनों मिलकर प्रवेश करते हैं, 
ओर दोनोंने एकलका स्वॉग रचा है, तथापि दोनोंकी प्रवृत्ति प्रतिक्षण मिन्न 
मिन्न है । जड़की अत्स्थाका श्रात्मा ओर झात्माकी अवस्थाका जड़ आधार 
नहीं है, किन्तु अज्ञानावस्थामें दोनों मिलकर नाच रहे थे कि वह्ों सम्यकृज्ञानी 
ने ज्क्षणमेदसे परीक्षा करके दोनोंको अलग जान लिया इसलिये स्वॉग पूरा 
* , “या'। जैसे कोई बहुरूपिया वेश बना कर नाच रद्दा दे, और उसे लोग 
पहिचान लें कि यद्द तो अम्ुक व्यक्ति है तो वह गालफुन्ञाकर चला जाता है 
इसीप्रकार जड़ ओर चैतन्य नाच रहे थे उन्हें सम्पकूज्ञानीने मूल रूपमें-- 
अलग अलग जान लिया इसलिये वे श्र॒लग द्वो गये, श्रर्याव्‌ रंगभूमिमें से 
निकल भागे, और परमाणु जगतमें रह गये ओर आत्मा मोक्ष चला गया 
जीत्र अजीव अनादि सयोग मिले लखि मूढ़ न आतम पावें, 
सम्यक्‌ मेदविज्ञान भये पुन मित्र गहे निज भाव सुदावें; 
श्रीयुरुक उपदेश छुने! रु भले दिन पाय अज्ञान गमावें, 
ते जग मा महन्त कहाय वे शित्र जाय सुखी नित थार्वें । 
जीव और भजीव अनादि सयोगसे मिले हुए हैं | शरीर वाणी और 
मन सब जड़ हैं-परमाणशुआओंका समूह हैं | और वे जगतके अनादि तत्व हैं 
और चैतन्य मगवान मी अनादि तत्व है । जीत्र, क्जीव अनादि संयोगसे 
एक ही स्थान पर रह रहे हैं, इसे मूढ जीव नहीं समकता | जड़ और चेतन्य 
दोनोंको मिन्नखुपसे जाने बिना आत्माकी प्राप्ति नहीं होती । जड़ ओर चैतन्य 
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दोनों एक ही स्थान पर रहते हैं इसलिये क्या ने एक द्वो गये हैं श क्या एक 
तल दूसरे तत्वरूप द्वी सकता है ? नहीं, ऐसा नहीं दो सकता । किन्तु मृढ़ 
जीव समझता नहीं है, इसलिये आतमताको प्राप्त नहीं होता । 

सम्यक्‌ मेद विज्ञान होने पर तत्काल ही वीनरागता नहीं होती, 
किन्तु निन और परके एकल्की विपरीत मान्यताकों बदलकर दोनोंको मिन्न 
मानने लगा, पुएय - पाप और अपने खरूपमें मेद करके निज परको मिन्न 
मिन्न मानने लगा | इसप्रकार अपने भावके दाब - पेंच या कलासे आत्माको 
पकड़ा जा सकता है । यहाँ 'घुदावै” का अर्थ यह है कि अपनी प्रगट करने 
योग्य कज्षा आप्षमाक्रे निज भावसे प्रगट होती है, परसे नहीं | 

सतके प्रति प्रीति ह तमी तो सत्यको समझनेकी भावना द्ोती है 
और तमी गुरुका उपदेश सुननेके लिये तत्पर होता है। जिसे आत्माकों 
जाननेकी उत्कट इच्छा होती है, वह कहता है कि अहा ) मैने ऐसा उपदेश 
कमी नहीं सुना था, जो कुछ गुह कह रहे हैं इसप्रकार मैने कमी नहीं 
समझा पा, यह तो कोई अप््व ही बात है| इसग्रकार उल्लास पूर्वक पुरुषार्थ 
करता हुआ भज्ञान दूर करता है। जिस समय पुरुषार्थ किया वही समय 
मला दै ओर वह दिन भत्ता है। पुरुषार्थ करनेमें चारों समवाय भरा जाते हैं | 
कत्तु पर ययार्थ दृष्टिकी ओर उसमें स्थिर हुआ सो वह पुरुषार्थ, और पृरुषार्थ 
द्वात जो खमाव पर्याय प्रगठ हुई सो खभाव, जिस समय खभाव पर्याय प्रगट 
हुई सो सुकाल, पुरुषार्थके द्वार जो पर्याय होनी थी वह हुई सो नियत ओर 
स्वभाव पर्याय प्रगट होते समय जो कर्म का अभाव हुआ सो कर्म है। 
चार समवाय अस्तिरूप है, और कर्म नास्तिरूप है, इसप्रकार पुरुषार्थमें चारों 
समवाय आ जाते हैं | 

शज्ञानक्रे दूर होने पर आत्माकी मद्त्ताकी प्रतीति हुई कि जगतमें 
महन्त हो गया है | आममा, महात्मा और परमात्मा, इसप्रकार आत्माके तीन 
कार हैं। झात्मा अनादि कालसे है, किन्तु जब उस आश्माकी ग्रतीति होती 
है, तद वह महात्मा हो जाता है, और पूर्ण केवलज्ञान दशा प्रा होने पर 
परमाता हो जाता है। रुपया-पैसा ओर बाह्य वैभव वाले सच्चे महंत नहीं 
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हैं, किन्तु जिनने आत्मखरूपको जान लिया है वे ही सच्चे महद्त हैं। 
, मद्दत धर्मात्मा होता है, और वह निरुपद्रव निर्विन्न शिवपदम प्रूणे दशा प्रगट 
करके निषास करता है| भात्मा खय कल्याणमूर्ति है, उसमें स्थिर द्वोना ही 
#शिवयद है, शिवपद आत्ममें है, अन्यत्र-बाइर नहीं। सिद्ध क्षेत्र मी वाक्ष 
न्षेत्र है, झात्माका शिवपद आत्मामें ही है। शिवपद प्राप्त होने पर आत्मा्में 
अदा छुखावस्था बनी रइती है | एक बार मोक्तपर्याय प्रगट दो जाने पर फिर 
ससारमें अवतार नहीं लेना पड़ता । 
कुछ लोग यद्द मानते हैं कि दूसरोंकों तारनेके लिये पुनः अवतार 
ग्रहण करना पड़ता है, किन्तु यक्ष बात सवेया मिथ्या हे | जेते जले हुए 
बीज फिर कमी नहीं उग सकते । इसीप्रकार जिनका ससारका बीन जल चुका 
है, ओर मोक्षपर्याय प्रगठट दोगई है वे फिर कमी ससारमें अवतार नहीं लेते । 
जो जीव आत्मविकास करके भागे बढ़ते हैं वे दूसरोंको तारनेके लिये नहीं, 
घोकिन्तु खय मोक्ष प्राप्तिके लिये ऐसा करते हैं । आात्माकी यथार्थ प्रतीति भर 
ज्ञान करके।उसमें स्थिर दोनेसे शिवपद प्राप्त 'होता है, जहाँ झात्मा शाश्वत्‌ 
सुख मोगता है। 
श्री कुदकुदानायदेवने इन ६८ गाथाक्ओंमें और अमृतचद्राचार्यने 
इनकी टीकामें अनेकानेक श्रदूभुत बातें कही है। यदि उन्हें ज्योंका त्यों 
समझ ले तो मोक्ष हुए बिना न रहे । 
[ इसप्रकार इस समय शास्त्र पर अन्यात्म योगी श्री कानजी खामी' 
द्वारा किये प्रबचरनोंका यह प्रथम जीवाजीवाधिकार समाप्त हुआ ] 
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